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હ પુ ૧ ક ૮ પ૫ ક. કઃ 2 ફ 

ઉડે મોર્લાતું ' આત કોમ્પ્રેમાઈઝ' નામતું પુસ્તક, 
જેવું મહાદેવભાઈ દેશ એ ' સતામ્રહતી મર્યાદા ' ગે તમે 
ભ્રાયાંતર કર્યું છે, તે પરથી આ પુસ્તકતી ઉત્પત્તિ થઈ છે. 


સાખરમતી સત્યાત્રહાશ્રમમાં ઉપાસનાના વિષય ૫? એ 
વાર્‌ ચર્ચા ઉત્પત્ત થતાં મે કેટલાક વિચારો રજૂ કર્યા હતા, તે 
વખતે મહાદેવભાઈનું પુસ્તક પાયું તેવું. તેથી એે ચર્ચા 
દરમ્યાન મહાદેવભાઈ એ એ પુસ્તક પ્રેસિદ્દ થતાં, નિદાન લોર્ડ 
મોર્લો મારી સાથે કેટલીક બાબતમાં સહમત છે એ જણુવા 
ખાતર તેતું ખીજુ પ્રકરણુ મારે વાંચી જવું તથા એ વાંચ્યા પછી 
મારે એવી સમાલેચના કરવી એમ મતે બાંધી લીધો હતો. એ 
વચન પાળવા મે આ પુસ્તફતો મૂળી ખરડો લખ્યો હતો. એ 
રૂપમાં આ પુસ્તક સં, ૧૯૮૩ (ઇ. સં. 1૯૨૪-૨૮ )માં મે 
લખ્યું હુતું, અતે તે ખાતમી રીતે કેટલાક મિત્રોમાં વંચાયું પણ્‌ 
હતું. મારે મિત્ર શ્રી૦ ફરેસતદાસ ચિતળિયાતે। એ પુસતક છપાવવા. 
માટે ધણો આપ્રહ હતો, પણુ અતેક કારણેતે લીધે એ ૪પાવા 
ન પામ્યું, દરમ્યાનમાં એતે હસ્તલેખ હાથેહાય ફરતાં જજરિત 
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ચઈ ગયે અને એની ખીજ સાફ્‌ નકલ ડરી રાખવાની જરૃર 
ઊભી થઈ. આ રદદછ્તિએ તેમજ પુસ્તક કરી તપાસી જવાની 
ઇચ્છાથી પ. સ. ૧૯૩૨ના તુરંગવાસ દરમ્યાન હું એ હસ્તલેખ 
જેલમાં સાથે લઈ ગયો! હતો. જેલમાં પણુ એ હસ્તલેખ મિત્રોમાં 
વૈચાચો, અને સર્વેના એક જ ન્નતતેો અભિત્રાય ચચો કે એ 
પુસ્તક એના એ રૂપમાં છપાય કે વંચાય તે કરતાં સુધારીને સ્વતંત્ર 
પુસ્તકરૂપે ખતે અને એની ભાષા સુધારી શકાય તો વિશેષ 
ઉપયોગી થાય. પણુ મને એ સુધારી જવાને ઉત્સાડ જ આવતો 
નહોતો. એનાં અનેક કારણોમાં હસ્તલેખની જર્જરિત દશા અતે 
સુધારવા માટે કોરી જગ્યાનો સંપૂર્ણ અભાવ એ પણુ કારણુભૂત 
હોય. છેવટે, ભીલસેવાસંડળના મારા ખે મિત્રોએ મૂળ ખરડાની 
જ મને સાફ નકલ કરી આપી, અને એ પુસ્તક ખાનગીમાં ભલે 
વંચાય પણુ છાપવું નહિ એવે મૈ નિર્ધાર કર્વો- 

એ સુધારેલી નકલ મારા ખીજ મિત્ર શ્રી. પુરુષોત્તમ કાનજએ 
જેલમાં વાંચી અતે, જેકે છૂટવાને થોડા જ દિવસો રલ્યા હતા 
છતાં, મારે એ સુધારવું જ પડશે એમ આગ્રહ કર્યો. મારી 
વિતંતિથી એ પુસ્તકમાં જે જે ભાગો અસ્પષ્ટ, કફિલષ્ટ તચા 
કેઠણુ શાખ્દદો કે વાક્યરચનાવાળા હતા તે પર તે નિશાની કરી 
ગયા, અને કમમાં કસ એટલો ભાગ તો મારે સુધારીને લખવો 
જ જેઈએ એમ હઠે કરી. મારે એ હઠેને વશ થવું પડયું. એમ 
ઝરવા જતાં મારે પુસ્તકનું સ્વરૂપ બદલવાની જરૂર પડી. એનું 
સૂળ સ્વરૂપ કેવળ સમાલોચનાત્મક હલું, અને તે મોર્લીના સુસ્તક 
ઉપરાંત મહાદેવભાઈના ભાષાંતરની સમાલેોચનાતું. એમ કરવામાં 
સારે મહાદેવભાઈના પુસ્તકમાંથી લાંખા ફ્કરાએ ટાંકવા પડયા 
હતા. આથી મારી પોતાની જે કાંઈ ભાષાની કઠણાઈ હોય, તેમાં 
ભાષાંતરની ભાષાની કઠણાઈ ને! ઉમેરો ચતો હતો, અને તેતે લીધે 
પુસ્તક વધારે કૅટાળાભર્યું બન્યું ઢતું. વળી પાતેપાને લાંબાંલાંબાં 
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“અવતરણો આવે તે પણુ સામાન્ય વાચકતે ખૂ“ચનારું હતું. આથી 
“સૈ વધારે છૂટથી લખવાતે। નિશ્ચય કર્યા. એટલે, -નેંકે ઠેકાણે- 
“ઝેકાણે આમાં  મેરર્લનાં વાકથોનો અતુવાદ આવે છે, છતાં એ 
હમેશાં અવ.-રઃ અતુવાદ નથી, પણુ કોપ્વાર વધારે વિસ્તારથી, 
તો કોઈવાર વધારે ટૂંકાણુમાં સાર છે; અને એમ કરવામાં ન્નેકે 
સટાદેવભાઈના અતુવાદનેો આધાર તો છે જ, છતાં ઘણીવાર 
શએેમનાં વાક્ચોતે મ શખ્દ્દો કે રચના બદલીતે ફેરવવાની છૂટ 
લીધી છે. આમ હોવાથી અવતરણુચિહ્દો મારાથી મૃકી શકાય એમ 
રહયું નહિ. આને લીધે આ પુસ્તકમાં હવે ધણાં દેખીતાં અવતરણો 
નથી, છતાં એમાં ધણાં ર્પાન્તરિતિ કે પૂરાં અવતરણો પણુ છે એ 
સારે કહી દેવું નનેઈ એ. ી 


એટલે, ટૂંકામાં, આ પુસ્તક આ ગ્રકારતું છેઃ એમાં વિચાર, 
વાણી અતે વ્યવહાસ્માં સત્યને ઉપાસક કેમ વર્તે, અને આપણુ 
“દેશના જુદાજુદા પ્રશ્નો વિષે આપણું વર્તન કેવું હોવું નનેઈ એ 
અતે શું છે એ વિષેતી સિદ્ધાન્ત તેમજ વ્યવહારની દષ્ટિએ ચર્ચા 
“છે. એ ચર્ચાતી પદ્દતિ મોર્લની પદ્દતિતે અનુસરે છે, અતે તેને 
“લીધે એમાં મોર્લીના પુસ્તકતો આવસ્યક સાર, તેમજ મોલના 
મત ઉપર મારી રીકા પણુ આવી શય છે. પણુ એ મોર્લોના 
પુસ્તકને પૂરો સાર પણુ નથી, તેમ એમાં મોર્લી સાથે “કેટલીક 
બાબતોમાં મતભેદ પણુ છે. 


શમએેક બીજ વાત પણુ જણાવવી યોગ્ય છે. મહાદેવભાઈ નો 
અતુવાદ મોર્લીના મૃળા નિબંધને! છે. હાલ મૉર્લીના નિમંધની જે 
“આવૃત્તિ અંગ્રેછમાં વેચાય છે તેમાં મોર્લીએ ઘણે કેરફાર કરેલે 
માલૂમ પડે છે. મૂળના ધયા ભાગે! નવી આતજૃત્તિમાંથી કાઢી 
નાંખવામાં આવેલા છે. મોલોની હાલની આજૃત્તિ સાથે જાઈ ચહાદેવ- 
“ભાઈતું ભાષાંતર સરખાવવા પ્રયત્ન કરે, અથવા આ પુસ્તકને 
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મળતા ક્ડરા મોર્લીની આવત્તિમાંથી શોધવા પ્રયત્ન કરે તો વિમાસણમાં 
ન પડે તે માટે આ નણુૂવું ઉપથોગી છે. 


મોર્લીનું પુસ્તક તો હવે જુગજૂનું થયું ગણાય. કેટલાક "ખાસ 
વિષય પરના એના વિચારો હતે જૂતા જમાનાના થયા, એ 
વિષયોમાં ત્યારબાદ ધણું વિચ્વારપરિવર્તન ચચું છે. એટલે હવે 
“એન કોશ્પ્રોમાઈઝ 'તી કિંમત જે એક ઝાળે હતી તે રહી 
નથી એમ કોઈકે ટીકા કરશે. પણુ એ વસ્તુ પ્રસ્તુત વિષયમાં 
સહ્ત્તની નથી. આ પુસ્તકમાંમે એવા ધણા વિષયે! દેખાશે કે જેને 
વિષે એમ કહી શકાય અથવા થેડાં વર્ષ પછી કહી શકારો કે એ 
વિષયોની ચર્ચા હવે મહત્ત્વની નથી રહી. જ્યારે પણુ સિદ્ધાન્તની 
ચર્ચા પ્રત્યક્ષ વ્વવહારના ગ્રશ્ચોને આગળ ધરીતે હોય ત્યારે આવું 
ખનવાને। ચંભવ રહે છે. જે પ્રત્યક્ષ વ્વવહારના પ્રશ્નોને પુસ્તકમાં 
મહત્ત્ત મળ્યું હોય તે ધણીવાર થોડા દિવસમાં એટલા સર્વમાન્ય 
થઈ ન્નય છે કે કાઈ એ વિષે શંકા કાઢનારા જ રહે નહિ એવું 
ખતે છે; અને થોડા વર્ષમાં તો એવીયે પરિસ્થિતિ આવે છે કે 
ઝએ વિચારોને વટાવીને પ્રશ્ત ત્યારપછીના વિચારોને વળગી હોય 
છે. એટલે એ દષ્ટિ આ પુસ્તકની ઉપયોગિતા થોડો કાળ જ 
રહે એમ ચંભને. પણુ સત્યની ઉપાસના માટે જેવા પ્રકારના માનસની, 
તથા જેવા પ્રકારના સક્ષમ વિચારની જરૂર છે તે માત કર્વાસાં 
એના વાચનથી વાચકને ન્યાં સુધી મદદ થઈ શક્ટે એમ હોય ત્યાં 
સુધી એ પુસ્તકની ઉપયોગિતા ટળી નથી ગઈ એમ ડહી રાકાય. 


એક ખીને મુદ્દા વિચારવા જેવો છેં ખરે. તે એ કે સત્ય 
શું એટલું બધું ચીકણું છે ક એને માટે આટલી ઝીણી ચર્ચા 
કરવી પડે છે ? અને વળી, સત્યને સવાશે વળગ્યા વિના સત્યના 
%્રાઈ એક મહાન અને ઉપત્રોગી અંશની ઉપાસના કરનાર તેની 
સિદ્ધિ માટે ચીકણા લોકોએ પકડી રાખેલાં નજીવાં સત્યોની દરકાર 
ન રાખે તા તેમાં શું બગડે ? દા. ત., અંગત સ્વાર્થ માટરે નહિ, 
પણુ સાર્વજનિક હિત માટે એકાદ રારકારી નોકરને ટ્રાડયો હવ 
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તો તેમાં શું કામ દોથ માનવો ન્નેઈ એ ? અથવા, નિઃસ્તાય પ્રેમ, 
--જે સત્યના જેટલા જ મટત્તતેો છે--તેતે સંતોષવા ખાતર 
ચોાતાના નિત્યના ચિદ્ધાન્તોમાં લોડે! ત્યાગ કર્મો હેય તે! તેમાં એવે 
તે શે! મેટા દોષ થઈ નય છે કે તેથી ચિખાવલા સત્યાત્રહીઓ એ 
છેડાનું ન્ન શમે ? 


આતો ઉત્તર એ છે કે ને આપણે આ કે પેલો પદાથ જ 
સિદ્ધ કરવા ન સથતા હોઈ એ, જ તે દારા જગતના મૂળભૂત 
સત્યનુંત્ર દરીન_ કરવા મથતા હોઈએ; તેમજ આ કે પેલા 
મુદ્દામાં જ નાઠે, પણુ ને જાઈ 3 પ્રશ્ન ઉત્પન્ન થાય તેમાં આપણુને 
જે સત્ય હોય તે જ સુઝે, જે સત્ય ટોય તેનો જ નિણય થાય, 
અને તે વિષયમાં આપણી મતિ ભ્રસમાં ન રહે પણુ તલસ્પર્શી 
ખતે એવી રીતે નને આપણે આપણી છુદ્દિતો કિ ઇચ્છતા 
હોઈ એ, તથા તેનો અમલ કરવાનું આપણામાં હંમેશાં સામર્થ્ય 
આવે એમ ઇચ્છતા હોઈ એ, તો જેટલું આપણુતે આજ સુધી 
સમન્નયું હેય તેમાં ચીવટાઈથી સત્યનું પાક્ષન કર્યાં વિના નઢિ 
જ ચાલે. જેટલે અંશે આપણે વિનેદમાંમે એનો લેમ કરીએ 
છીએ, તેટલે અંશે આપણી ખુદ્ધિ અસ્થિર અને અસ્પષ્ટ જ ૨ 
છે, અતે આપશે પુસ્પાથી કથાંય પણ મદ પડેલો માલૃમ પડે જ 
છે. કાર કે આપણ આપણી અુદિતે આત્મગ્રતારણામાં રહે જ 
નાદે એવી ટેવ પાડી શકતા નથી, 

છતાં, સત્યની ઉપાસના માટે બહુ ઝીણું તાર્કેક પૌન્ન્ણુ 
કરવાની જર્‌2૨ છે «૪ એમ ન કહેવાય. એ માટે પૂ. ગાંધીજતો 
ગયાની પછી જેડેલો “ આશ્રમવાસીને પત્ર' એ આ પુસ્તકની 
યોગ્ય ભૃમિકા અને ઞત્યોપાસકતે ચેતવણી તરીકેષ્રે થશે, એટલે 
તેને મેં આખા ઉતાર્યા છે. 


છેવર, આ પુસ્તકને આ સ્વરૃપમાં મૂકવામાં શ્રી. મહાદેવભાઈ. 
વગેરે સર્જે મિત્રો તરક્થી જે પ્રેર્યા મળી છે, તે માટે તે સૌને 
આભાર સાતું છું. 
ડિસોારલાલ ઘ. સશરવાળા 


સત્ય કેમ પળાય ?* 


“ , . . ગાયને બચાવવાને સાર્‌ અમત્ય ખેલાય કે નહિ 
એવા કોયડામાં પડીને, આપણી નજર તળે જે રોજ બન્યા કરવું 
હોવ તેને ભૂલી જઇ ને સત્યની સાધના ન થઈ શકે. એમ ઊંડાં 
પાણીમાં ઊતરવું એ સત્યને ઢાંકવાનો માર્ગ છે. આજ જે કોયડા 
રાજ આપણી સામે આવી ઊભે છે તેમાં આપણે સત્યનું પાલન 
કરીએ તો કહેણુ અવગરેમાં શું કરવું એની ખબર આપણુને એની 
મેળે પડી જશે. 

“આ દૃષ્ટિએ આપણે દરકે માત્ર પોતા તરફ જ જેવાતું 
છે. મારા વિચારથી હું કેઈ ને છેતરું છું ? ને હું “બ'તે ખરાબ 
સાનતો હોઉં ને તે સારો છે એમ હુ તેને બતાવું તો છેતર્‌ં છું. 
હું મોઢા કે સારે કહેવાવાની ઇચ્છાથી મારામાં નથી એવા ગુણો 
ખતાવવાને। ગ્રયાસ કરૂં છું ? હું બોલવામાં અતિશયોક્તિ કરું છું ? 
કરેલા દોષ જેની પાસે જણાવવા ન્નેઈ એ તેનાથી છુપાવું છું ? 
મને સાથી કે ઉપરી કાંઈ પૂછે છે તેના જવાબમાં તેમને ઉડાવું 

ક ચિ ર અ. “૪ જ કિ ક ર 
છું ? કંઈ કહેવું ન્નેઈ એ તે છુપાવું છું ! આમાંનું કંઈ કરતો હોઉં 
જ્તા હું અસત્ય આચરું છું. આમ દરેકે રોજ પોતાનો હિસાબ 
પોતાતી પાસેથી લઈ ને પોતાની ન્નતને સુધારવી ન્વેપ્ એ. નેને 
સત્યની જ ટેવ પડી ગઈ હોય, અસત્ય વચન કાઢી જ ન શકાય 
એવી સ્થિતિએ જે પહોંચેલ હોય તે ભલે આમ પોતાની પાસે 
"શાજ હિસાબ ન્‌ માગે. પણુ જેનામાં લેશ પણુ અસત્ય હોય 
અથવા જે પ્રયત્ને સય આચરી શકે છે તેણે તા ઉપરની રીત 
પ્રમાણે એ જ કે એવી જતના જેટલા સઝે એટલા ગ્રશનોતો 
જવાબ પોતાને હમેશાં આપવે. આમ જે એક માસ પણુ કરશે 


તેને તુર્ત પોતામાં થયેલો ફેરફાર સ્પષ્ટ દેખાશે.” , 
ગાંધીજી 


* ચરેડા જેલમાંથી લખેલા “ આશ્રમવાસીને પતો માંથી પત્ર ૬૫ મે!ઃ 
તા, ૩-૭-૩૧ 


અનુક્રમણિકા 


ત્રસ્તાવના ન 
“સત્ય કમ પળાય ? *--ગાંધીજને। પત્ર. ૧૨ 
મ્રડરણુ ૧ લું--પ્રચાજનઃ ૩-૩૧ 


૦% 


પુસ્તકતું ક્ષેત્ર 2; સત્ય વિ. ન્યાય અતે ધર્મ પ; સત્કતી 
વ્યાખ્યા ૬; સત્ય વિધે અશ્રદ્ધા ૭; શ્રદ્ધાનારનાં કારણે: ૮; 
(૧) શ્રેય અને શ્રેય ૮; અસહકારની ચળવળનું દદાન્ત ૧૦; 
(૨) ભાવનાની ઊણુપ ૧૩; (૨) એતિકાસિક પદ્દતિતો 
દુરુપયોગ ૧૪; પૂર્વકર્મવાદતે! દુસ્પયોગ ૧૫; (૪) વર્તમાન- 
પત્રોના સડો ૧૮; (૫) અતિસમ્રદ્ધિ ૧૯; (૬) દસ્દ્તા ૧૯;. 
(૭) ધાર્મિક સંપ્રદાયો ૨૦; વૈદિક હિંદુધર્મે ૨૧; (૮) શબ્દોનો 
ખારા ઉપયોગ ૨૫; “ધર્મ' શખ્દ રપ; “ અહિસા ' રાઝ ૨૩; 
(૯) અતિવ્યાપક ગ્રત્ના ૨૮; અર્હિમાધર્મ ૨૮; શ્રદ્ધાનાશનાં 
પરિણામ ૩૦. 


નોાધ-- 
“ધમ? અને અનુગમ. ૩૬-૩૫ 


પ્રકરણ ૨ જીં--અસત્ય અથવા ભ્રમની હિતકરતાનેદ - 
વિચારઃ ૩૬-૬૭ 

સત્ય વિ. ભૂતહિત ૩૬; લે।૦ ટિળકતો અભિપ્રાય ૩૭; 
અધ્વિકામ્વાદ ૪૨; વેદાન્તી ઉપદેશ ૪૩; મોર્લીના ઉત્તરે! ૪ઢ; 
હિદુધમેમાં સલતો દ્રોહ ૪૫; બ્રમ તથા કી નુકસાન ૪૬; 

(૧) સાચું પણુ સંશયાસ્પદ થાય ૪૬; (૨) શુદ્ધિ જડ રદ 
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છે ૪૭; બ્રમનાર એટલે સત્યમાં સ્થિતિ નહિ ૪૬; પરિભાપાને 
ઘોટાળો ૫૧; અભ્યાસની ખોરી રીત પ૨; બ્રમોના લાબો ? 
સદાચાર પ૩; મતુષ્યની ઉર્શાતિ એ લદ્ય ૫૫; બ્રમનું 
આશ્વાસન પપ; અઝેચવાદ ૬૦; જમતી અનિવાર્યતા ૬૧; 


બ્રમ પોષવામાં સ્વાર્ધ ૬૩; રૂપકની કલ્પના ૬૫; સ્ારર ૬૬. 


, ત્રક્રણ ૩ જું--સત્યશેપધનઃ ૬૮-૧૧૫ 
ગ્યસત્યનું પાપ ૬૮; સત્ય વિષે ત્રસુ કરજે ૬૯; અપૂરતાં 
કારણો ૬૯; ઇદગઞેજેતી ખાસિયત ૭૧; આધ્યાત્મિક ઉન્નતિ 
વિ. વ્યાવહારિક સમૃદ્ધિ ૭૧; પ તિહાસભાં ડોકિયું ૭૩; 
વિચાર અને વ્યવહાર વચ્ચેનું અંતર ૪૭; વ્યાડળતાનાં કાર્‌ 
૭૮; પ્રશ્નમાં વ્યાકુળતા ૬; ગાંધીછના લવ્રાદનામાને અંગેના 
ઉપવાસ ૮૦; આગેવાનોની ઉદાસીનતા ૮૧; ડરપોકપાયાની 
મતોદશા ૮ર: રુવ્યકહાર્ય સત્યનો પ્રશ્ન ૮૪? મોલીનેો ઉત્તર 
૮૪; શકા ૮૫; ઉદાહર્‌ણુ ૮૫; કૃરજની મર્યાદા ૮૬; (૧) 
તાસ્તિક ૮૬; (૨) વ્યાવયારિક ૮૬; ફરજ ૮૮; ગીતા પરથી 
સચના ૮૮: કમૅનાં ઉદ્દેશ્યો ૯૦; સત્યાત્ર&નો સર્કસામાન્ય 
વિષય ૯૧; પ નીતિબ્રણતા ૯૨; મતાન્તરસકહિપ્ણતા 
હર; રઢિદુગએાની” ૯૨; સાચા અર્થ ૯૪; ખાટો અર્થ ૯૫; 
વિરોધી માન્યતાએ। ૯૫; દણાન્તો ૯૬; તિરરકાર્યુક્ત મતાન્તર- 
ગસૃઢિપ્ણુતા ૯૬: આત્માની ક્ઞોધ વિષે ઉદ્દાસીનતા ૧૬૦; 
ઝવળ તાર્દિકતા ૧૦૧; તકનો મોગ્ય ઉપયોગ ૧૬૩; પ્રરૃતિનું 
ભત્ય કે ભીષણ દરીત ૧૦૬૪; સદૃતિચાં માનરકલા ૧૦૬; 
ઇંગ્રેને અતે ર્ફિંદુર્ડે। ૧૦૬; દેલવાડા ૧૯૭; સત્ય, સિઠ, ચુત 

૧૦૯; ફપક્ો ૧૧૦; સુખાન્તક કથાચેા ૧૧૦; સ વિ. 


ભાવતા ૧૧૨; સારક ૧૧૩. 


વૃષ 
ચકરણ ૪ છું-સત્યવચનતઃ ૧૧૬-૧૪૫ 


મતપ્રકાશનની કરજ ૧૧૬; ખે!રી દલીલો ૧૧૭; વ્યાપક 
ચત્રેતી ચર્ચા ૧૧૮; દ૬૪ાન્ત--અર્થશાસ્રનું ૧૧૮; ચાસ્- 
પ્રાસાણ્યનું ૧૧૯; જૂતી સાન્યતાએ ૧૨૧; હૈતુઓતી 
ગુપ્તતાનો પક્ષ ૧૨૭; દલીલોની તપાસ ૧૩૪; આવેશયુક્ત 
ચર્ચા ૧૨૫; સાન વિના સત્યાચરણુની શકતા ૧૨૪; ચર્ચદનું 
કતવ્ય ૧૨૭; ચર્ચા પ૨ અંકૃશ્રો ૧૨૯; ઉદારતાની જર્‌ર 
૧૨૯; ત્રણુ ધ્મપથે! ૧૨૯; ચુસ્ત સનાતની ૧૩૧; સુસ્ત 
આયસમાજી ૧૩૧; સુસ્ત મુસલમાન ૧૩૨; છુહ્દિને જ 
જગાડવાની જરૂર ૧૩૬; જનકલ્યાણુ પર «૮ દદિની જરૃર 
૧૭૪; છતાં, કલહતેો સભવ ૧૬૪; ચર્ચાના પ્ર્સગાો ૧૭૫; 
કુટુંબમાં મતભેદ ૧૩૬; મે!લૉનતો મત ૧૩૬; ટીકા ૧૩૨૪; 
લેખક્નો શત ૧૩૯; કેત સાથે ચર્ચાના પ ૧૩૯; 
મેઘવૃષ્ટિ ચર્ચા ૧૪૨; સતવિસુ& વર્તત ૧૪૪; માર્ગદર્શક 
નિયમો! ૧૪૬; ધાર્મિકતાનું લપ્નણુ ૧૫૩; સંચિત ધાર્સિટ્તા 
૧૫૪; કૌટુંબિક કલેશ ૧૫૪; બળકતની કેળવણી ૧૫૫; ધારક” 
૧૫૮; વ્યાવહારિક” ૧૬૧; મતની ગ્ષ્તતા ૧૬૪; અપ્રતિદાનો 
ડર ૧૬૫; સતોના અભિપ્રાય ૧૬૫; હિંદૂ-ઝુસલમાન ગમના 
૧૬૬; વિરોધી માન્યતાઓ નું શોધન ૧૬૯; સંતોના ઉઠ્ટગાર 
૧૭૦. 


ડિ 


પ્રકરણ પ ફું--સત્યવત્‌ન અતે અત્ઝપ્રચારઃ ૧૪૬-૨૧૦ 


સત્યવર્તનની કરજ ૧૮૩; નેતિક પુસ્પાર્થનું સહતત્ટ ૧૭૪; 
તને દાબી દેવાસાં તતેખમ ૧૭૪) સ્કસ્પર્શી વર્તત--મોર્લીને 
મત ૧૭૫; ચિલને! સ્વતત્રતાનો સિદ્ધાન્ત ૧૭૭; ખે સકારનાં 
કામરે1 ૧૭૭; માનવવર્તનના સિદ્ધાન્તો ૧૭૮; ઊલટા સિદ્ધાન્તો 


રદ 


૧૭૬; ખહુમતી વિષે અત્રદ્દા 16૬; પ્રજાનો ઉદ્દારક સર- 
મુખતારે ૧૪૯; મોર્લી-મિલતા મતોતી પરીક્ષા ૧/૦; સવાતંતરય 
અતે નિયંત્રણુ ૧૮૦; સ્વતંત્રતાતી યોગ્ય માત્રા 1/1; મત- 
પ્રયાર--લેકાયારતાં કારણે ૧૮૬; યોગ્ય અતાગ્રહ ૧/૪. 
કુપ્રથાતા પક્ષની ધ્થીલો ૧૮૮; ઉદ્ાન્તિવાદ ૧૮૮; તવા 
વિચારતું પ્રથમ દર્શન ૧૮૯; પ્રથમ દષ્ટા ૧૯૦; સપાજતી 
પ્રગતિ 1૯૧; 'સત્યામ્રહ' અતે રેટોએ ૧૯૧; આપણી. 
ડઇછીવું દષ્ટાન્ત ૧૯૨; લેોફરથિતી ખુશામત ૧૯૪; 'દેવાળિયા 
વૃત્તિ' ૧૯૪; અર્થમાં? ૧૯૫; રાજકીય” ૧૯૬; સામાજિક” 
૧૯૬; ભાવિ કાન્તિતી ભયંકરતા ૧૬૭; સમયતી અયેગ્યતાતી, 
દલીલ ૧૯૮; તાહાલિક ઉપધોગિતાતી દથીલ ૧૯૯; જ્ઞાતિ- 
બ્વસ્થા ૨૦૦; શત્યપદ્દીતિ ૨૦૧; દેશી રાન્‍્યો ૨૦૧; 
છૂટછાટ અતે આપલે રનર; સિદ્દાન્તતા અમલમાં મુશેલીએ। 
૨૦૩; ખંડસુધારા ૨૦૪; રાજ્યતું દેવું ૨૦૪; યંત્રયુગ ૨૦૬; 
સિદ્દાન્તધાતક સુધારા ૨૦૪; કસોટી ૨૦૮; ધીરેજતી દલીલ 
૨૦૬; સ્તિર્ણ્યતી ચાવી ૨૧૦, 


સત્યમચ જવન 


જન્નળમાં સપડાઈ એ એવું લાગે છે. તેને ખદલે જે તે ધડીએ 
જરા જેટલું અસત્ય ડરી નાંખીએ તો એ ખધી આપદા ટળી જતી. 
અતે રસ્તો સરળ થઈ જતે લાગે છે. આવી સ્થિતિમાં ભલે રામ 
જેવા જ કે “સત્ય એ જ જગતમાં ₹શ્વેર છે, સત્યને જ આશરે 
ધર્મ રહ્યો છે, સત્યમાં જ સર્વ ( પદાર્થો ઝં મૂળ છે, સત્યથી પર 

જાઈ પદ નથી,”પ છતાં સર્વ પ્રસંગોમાં એ વ્યવહારનો નિયમ થઈ 
શકે કે કેમ એ વિષે શકા આવે છે. 


ન 


ત્યારે સત્યવર્તન એ અપવાદવિનાનો નિયમ છે કે એને 
કાંઈ અપવાદો પણુ છે, એ શંકા છે. એ શંકાના મૂળમાં રહેલા 
વિચારને “ વ્યવહારદૃણ્િ ' અથવા “ વ્યાવહારિક કુશળતા '--એટલે 
પરિસ્થિતિ અથવા સમયને અનુકૂળ થઈ વર્તવાને સિદ્ધાન્ત એ 


નામ આપી શકાય. 


આવી વ્યાવહારિક કુશળતા ક્યારેય યોગ્ય ગણાય કે ? અને 
ચોગ્ય ગણાય તો કયા પ્રસંગોમાં ? આ વિષે વિચાર કરી તેના 
નિયમે। શોધી કાઢવા એ આ પુસ્તકતે। ઉદ્દેશ છે. પછી તે નિયમોની. 
દૃશ્રિએ આપણા દેશના કેટલાક પ્રશ્નો વિષે આપણી વૃત્તિ કેવી 
ન્નતની છે તે તપાસવાને। છે. અર્થાત્‌ , દેશના કે જીવનના બધાએ 
ચશ્ષોની આમાં ચર્ચા થાય એમ નથી, પણુ કેટલાક મહત્ત્વના 
ગ્રશ્નોની સત્યવર્તનનતી દૃણિએ સમાલોચના કરી છે, અને કેટલાક 
ગ્રશ્નો મહત્ત્તનતા ન હોય છતાં વિષયને સપણ કરનારા હોવાથી 
દાખલા રૂપે ટાંક્યા છે. 


૧. સલ્યમેવેશ્રસે છોજે, સત્લે ધમ: અટાખ્રિતઃ 1 
સત્યણૂસાસિ સર્વાળિ, સત્યાલાડસ્તિ ૫રં ૧ર ॥ 
હાલ્મૌકિ રામાચણુ, અયોથ્ચાકાંડ, સર્ગ ૧૦૯, શ્લોક ૧૩) 


૪ 


સત્ય વિ. ન્યપ્ય અને ધર્મ 
$ “ભક્ઠું આલ તૂટી પડે તોષણુ માણુસે સત્ય અને ન્યાયથી 
-ચળકું નહિ;૫ “ કામથી, ભયથી, લે!ભથી ક જીવતર સાટેમે ધર્મને 
છોડવો! ન ઘટેઃ /૨--આવાં વાકથોને ધ્મ્‌- 


સ્રત્ય સિદ્ધાન્ત તરરીકે સ્વીકારવા “કેટલાક તૈયાર હોય 
વિ. છે. કેટલાક એતે અગ્ળ સિદ્ધાન્ત તરે નહિ, 


-ન્યાય અને ધર્મ જુ તીતિ તરીદ--એટલે સાસાન્ય ગ્રસંગોમાં 
ટીક કાસ આપનાર વર્તનના ધેો*ાગયું તરીક-- 
સ્વીકારે છેં, પણુ સર્વ પરિસ્થિતિ સાટે સ્વીકારતા નથી. વળી કેટલાક 
કહે છે કે સત્ય અને ન્યાય, અથવા સત્ય અતે ધર્મ એક જ વસ્તુ 
નથી. 'કાઈવાર સત્ય અને ન્યાય, અથવા સત્ય અને ધર્થ વચ્ચે 
નિરોધ હે હોય છે. ન્યાય તથા ધર્મ એ “કેવળ સત્ય કરતાં વધારે 
મસત્ત્વનાં છે. ચાટે સત્ય અને ન્યાય બલે સાથે રહ્યાં હોય ત્યારે 
“ભલું આભ તૂટી પડે તોપણ ન શ્રળડું ” એ બરાબર છે, પણુ 
ખત્તે વચ્ચે વિરોધ હેય ત્કારે નડિ. તેથ જ સત્ય અતે ધર્ે 
“વચ્ચે વિરોધ હેય ત્યારે ધમતે જ મહત્વ આપનું, સત્યતે નહિ. 
લોકમાન્ય ટિળકના શબ્દોથી આ દલીલ વધારે સારી રીતે 
રજૂ કરી શકારે. શાસ્ોનાં તચાણુ સાથે આ બાભત ચર્ચા કરી 
તેએ બેોતાના “ ગીતાણતસ્ય ચાં નીચે સુજગ લખે છેઃ 
“ ઝલધર્સ સાત્ર વાણીથી બોલવાની બાબતમાં જ આવી 
જતો નથી. પણ્‌ જે વતનથી સર્વનું કલ્યાણુ થતું હેય તે 
વર્તન--માત્ર અમય વાણીના પ્રયોગને લાધે--નિંદકાયોગ્ય 


(પ૦ 


૨. ઊ4ટઇળ 5130ઘ1ત ૮10૪ £૦ દદઘદપ 4&ઈત ઈદ 1 દ092 ૫૦%£૪ 
૯8ટડ 4ત11--4071૯૪%* 
2. સ સ્તાઇુ જાવા મન્નત્ત સ્ોસાક- 


ન 


ઘમ લ્યસસ્ઝીવિસસ્તાડજિ છતાઃ 


ખર 


સત્યમચય જીવત 


સાની શકાય નહિ. જેથી સર્વનું જ તુકસાન થતું હોય તે 
સત્ય પણુ નથી અતે અહિસાથે નથી. સત્યસ્ય વતન શ્રેચઃ 
સત્યાર્વિ હિત વરેત્‌ | ચવસૂતહિતસત્યન્લમેતત્સલ્થ તત મમ ॥. 
“સત્ય ખોલવું એ વખાણુવા જેવું છે; પણુ સત્ય ડરતાંચે 
સર્વભૂતાનું જેમાં હિત હોય તે ખોલવું. કારણુ સર્વભૂતોનું. 
જેમાં અત્યંત હિત હોય તેજ મારા સત ગ્રસાણે ખરું સત્ય 
છે --આમ શાંતિપ્વ ( શાં. ૨૯-૧૩; ૨૮૭-૧૯ »માં 

ડલ %9. 
હ આ ઉપર થેડેા વિચાર ફરવાની જરૂર છે. સત્ય અને 
ન્યાય વચ્ચે, અથવા સત્ય અતે ધર્મ વચ્ચે વિરોધ હે હોય છે એમ 
કહેવામાં “ સત્ય ' શખ્દ “ સત્યવચન ' એટલા 
સત્યની વ્યાખ્યા જ અર્થમાં વપરાય છે. પણુ આપણે જે 'સત્ય- 
વર્તન 'ને। વિચાર કરવે। છે તેમાં કેવળ વાણીનું 
સત્ય જ સમાતું નથી, પણુ સત્યનિશ્રય, સત્યવાણી, સત્યવર્તન 
અને સત્યપ્રચાર એ બધાને સમાવેશ થાય છે. એ અર્થમાં થત 
ઈટસ ગેસ સારે જોર્ર્‌ તાળત અવાર મર ર્શાતતો દોય ઈ્વી જોર્ર 
વળ સસિ રર્‌ાત્ત માવના, ઝરાસ ચાર્ય અથવા વૂડ્વ વ્યસ્ત સથવા 
રેત. આ ભાવના, કાર્ય, વ્યક્તિ કે દેવ સાચે જ અથવા ખીન્ન- 
એની દણ્િએ સત્ય છે કે નહિ એ પ્રશ્ન ગૌણુ છે. જે કોઈ એને 
સારે અપાર્‌ ભક્તિ દર્શાવતો હોય તેતે માટે એ જ સત્ય છે, એ જ 
ન્યાય છે, એ જ પર્ષ છે. એ ખાખતમાં સત્ય અતે ન્યાય વચ્ચે, 
અથવા સત્ય અને ધર્મ વચ્ચે, એને માટે, સાચી રીતે, વિરોધ હોઈ. 
રાકતો નથી. ૭તાં, જો એ ખાખતમાં પણુ એ એ વિચાર, વાણી કે 


૧. “ગાતારહસ્ય,' પ્ર ૨ જી', મરાઠી ત્રી આવૃત્તિ, પા. ૩૪-૩૫; 
અતુવાદ માર્‌. 


સત્ય વિષૅ અથશ્યન્ધા 


વર્તનમાં ઢીલાપણું શ્રથવા “ વ્યવઠાટ્ટદિ ' બતાવે તો તે કેટલે 
અંશે યોગ્ય ગણાય તે વિચારવા જેવી બાબત છે. 

આવા વિશ્વાળ સત્યની સિદ્ધિને શાટે લોકમાન્ય કહે છે તે 
શ્રમાણે કાઈ બીજ તતની અસત્ય વાણી બોલવાને પ્રર્સગ આવે 
તા તેમ ટરી શકાય ક નહિ એ આ વિષયને અંગે ઉત્મત્ન ચતેા 
શક પ્રશ્ન છે ખરો. તેનો વિચા2 ખીનત ગ્રકરણુમાં થશે. તાં 
અહીં એટલી ચેતવણી આપવી ગ્રોગ્ય થશે કે લોકમાન્ય ટિળક 
અતિશય અપવાદરપ પરિસ્થિતિમાં અસત્ય ખોલી શકાય એમ જે 
ઉપર અભિપ્રાય દર્શાવ્યો છે તે અલિપ્રાયને જે માણસ વધારે- 
પડતો સ્વીકારી લઈ; અથવા એવા અર્થનાં શાસ્રોમાં આવતા ખીન્ન 
છૂટાછવાયા શલેક્ાનું પરમાણુ લઈ અથવા સિત્તિક, મિલ વગેરે 
જ#લાક યુરોપિયન નીતિશાસ્ત્રીએના એવા છટ્ગારાથી દોશ્વાઈ નઈ 
ગેમ માનતો થશે કે વધારે લાભતે સાટે અસત્ય ખોલવું એ દોઘરપ 
નથી, અથવા ચત્યવાણી એ કાંઈ ધર્મનો ત્ચિદ્દાન્ત નથી, પણ 
નીતિતો--એટલે લાભ અતે હાનિતી દિએ દરાવેલા ધોરણતેો-- 
નિયમ છે, તે માણુસ જીવનને અંતે પોતાના ચારિત્રતા એકેએક 
માથે ટલો પડી ગયેલો, અતે જીવનની શર્આતમાં હતો તેના ક્મ્તાં 
અંતમાં વોતાના હદયમાં વધાજે અધોગતિને પામેલો પોતાને ને. 


$ ખરી વાત એ છે % સત્યપરાયણતાનતો ધર્મ કેવળ 
સહાત્માગએ માટે જ હોવ એય ઘણાખ્યરા લેકે સાતે છે. તેએ, 
એક બાજૂથી, એવા સહાત્માકા સાટે ઘણો 


સત્ય વિષે આદર ખતાવે છે, છતાં એવા પુરુષોનાં 
અશ્ચન્્રા ડહાપણુ, સમજશક્તિ અને વર્તન માટે એવી 


અશ્રદ્ધા ધરાવે છે કે એમને લગભગ “વદ્યા' 


ગથવા “ અનુસચ્વાને નાલાયક ' ગણે છે. ડાલા તો તે જ ગણાય 


2 


સત્યમંચ જીવન 


છે કે જે “ વ્યવહારકુરાળ ' હોયઃ એટલે, જે પોતાના ધન, સુખ 
અતે જીવિતને વધારી શકે. 

પણુ જે મજ્નમાં આવી વ્યવહાર્કુશળતા જ ધર ડરી ખેસે 
છે, એટલે કે જે પ્રજ્નમાં એવા અનેક માણુસા નથી નીપજતા 
કે જેએ ધન, સુખ અતે જીવિત કરતાં જેને પોતે “ સત્ય ' તરીકે 
નણે છે કે વર્ણવે છે તેને મારે ગમે તેટલું ખમવા તૈયાર્‌ થાય, 
તે પ્રન્ન શ્રહ્દાહોન થઈ છે અતે અધેોગતિને માર્ગે છે એમ સમજ્યું 
ન્નેઈએ. આપણી પ્રન્નમાં આ શ્રહ્દાનાશનાં જે ચિહ્દી માલમ 
પડે છે તેમાંનાં કેટલાંક્તું આ પુસ્તકમાં દર્રીન યશે. 


$ આવો પ્રજાકીય શ્રદ્દાનાશ તીચેનાં કારણોથી થતો 
જણાય છેઃ 
(૧) પ્રેય અતે એય. પ્રેવ--એટલે માણુસને પ્રિય લાગનારી 
વસ્તુઓ, જેવી કે ધન, સ્રી, છોકરાં, રાજ્ય, વગેરે, અને ચેય-- 
એટલે માણુસતું હિત કરનારી બાબતો, જેવી 
શ્રદ્ધાનાશનાં કે સત્ય, ખહ્ાચર્ય, સદાચાર, ન્યાય, નીતિ, 
કારણે : સતાન, ગ્રેમ, વગેરે એ ખે વચ્ચે અર્ત્યત 
ગ્રેય અને શ્રેય વિરેાધ છે એવી જડ ધાલી ખેઠેલી ભૂલભરેલી 
માન્યતા, અને તેથી પ્રેયને ભોગે શ્રૈય 
મેળવવા અસ્ચિ--એ શ્રદ્ધાનાશનું પહેલું કારણુ છે. ક્ઠોપનિષદમાં 
યમ નચિકેતાને કહે છેઃ “ શ્રેય અતે પ્રેય બન્ને એકખીન્નથી જુદાં 
છે અને દરેક પુસ્ષને પોતા પ્રત્યે ખેંચે છે. તેમાંથી જે શ્રેયને 
સ્વીકારે છે તેતું ભલું થાય છે, અને જે ત્રેયતે પસંદ ડરે છે તે 
પોતાતું તુક્સાન કરે છે. શ્રેય અતે પ્રેય મનુષ્ય પાસે ન્નય છે; 
શ્વીર પુસ્ષ તેમાં વિવેક કરે છે; જે ધીર છે તે પ્રેયતે છોડી મ્રેયને 


દ 


ગ્રેય અતે ચ્ચ 
“વરે છે અતે જે મંદ છે તે યોગક્ષેમ ( એટલે અર્ધ અતે કાશ) 
માટે ઝ્રેયને પસંદ કરે છે. ” 


ન 


પણુ વાસ્તાવિક રીતે, મેય અતે શ્રેય અત્થેત વિરોધી નથી. 
પરંતુ સમ્યપૂરતું ઉપયોગી તે પ્રેય અતે સદા માટે ઉપયોગી 
અચવા ટલ્યાણુકારી તે મૈય; એટલે શ્રેય તે એક અતિ વિસ્તૃત ગ્રેય 
“છે, છતાં લેક સંકાચિત, સમયપૂમ્તી અતે ર્વ્યાક્તગત ઉપયોગિતા 
એ જ સર્વસ્વ છે, અતે સમગ્ર, સર્વમાન્ય, અંતિમ અતે અપૂણુ 
ઉપષેગેતા ટાંઈજ નથી એમ સાનવામાં ડડાપણુની પરારાટા 
સસમજે છે. 


ગ્રેચ સમયપૂગ્તું અને વ્યાંક્તગત ઉપયોગી હોય છે, તેથી 
માણુસતે તે વધારે ગ્રત્ય--હાજરાહજૂર--લાભદાથી લાગે છે. એયને 
પર્ચદ કગ્વાતે ર્પારેણામે અર્થ અને સુપ્યતો લાભ યતો *૮ નથી 
એમ નહિ, પણુ તે એ વ્યક્તિ કરતાં સમત્ર સમાજતે જ 1વિક્ષેષપશે 
પહોંચે છે અતે તે લાભને આંઢ્ડો તરત તીકળી રાસ્તે નથી. 
"તરતમાં તે! બેયાર્થીને પોતાને કોઈ પણુ ન્તતનો સ્થૂળ લાભ થવાને 
ખદલે નુટ્સાન પણુ થતું લાગે. કેવળ સાનસિક અથવા આધ્યાત્મિક 
લાભથી જ એને સતોપ પામવાનો હોય. વિરલ ઝુસ્ષે જ ચેયને 
સાટે દરકાર કરતા જણાય છે તેનું આ જ ફારણુ છે.* 

અહીં ત્રેયને આત્સમત્તાન માટેના પુસ્પાર્થ સાટે જ લેવાની. 
જર્‌૨ નથી. ઉપર કહ્યું તે માણે કેર્ણ પ્ણુ સત્ય સાટે લઈ શકાય. 
આપણા દેશમાંથી જ ઉદાહરણુ લઈ એ. 


આપણી અસહકારની ચળવળ લો. આપણા દેશતું શજતત્ર 


૧. આ વિષે વધારે ચર્ચા મારા “ છવનરોધત ” એ પુશ્તકમાં ન 
“ુસ્ષાર્થ વાળા ઝેકર્ણુમાં ભળસે. 


સત્યમય જીવત 


આપણી પોતાની જ મદદથી ચાલે છે એ વાતની કોઈ ના પાડી 

શકશે નહિ. નને આખો દેશ એવી મદદ 
અસહકારત? આપવા ઇનકાર કરે તો એક દ્વિસમાં ૨ાજતંત્ર 
ચળવળતું દછાંત અટકી પડે એનો પણુ કેપ પ્રનકાર કરી 

શકરો નહિ. એમ થાય તો દેશને સ્વરાજ્ય 
નજીક આવે જ એ પણુ કખૂલ કરવું પડશે. એટલે આ ત્રણે સુદ્દાએ 
સ્વતંત્રપણે સત્ય છે એની ભાગ્યે જ કોઈ ના કહેશે, છતાં, અસહકારને 
રારૂઆતથી જ ધણાએઓએ (એટલે સ્વરાન્ત્યમમાં સાનવાવાળા 
ધણાએએ ) “ અવહેવારુ ' કલ્લો હતો, અતે અંતે પણુ એને પહેલી 
વખત ( ઇ. સ. ૧૯૨૧-૨૨માં ) લોકદૃણ્િએ “અવહેવારુ' ઠરવું પડયુ 
હંડું, તથા આજે ( ૪. સ. ૧૯૩૩માં )યે ધણાયે સ્વરાન્યવાદીએ। 
“અવહેવારુ ' કહે છે. આનું કારણુ શું ? શું એમ કહી શકાશે કે 
અસહકારની ખહાર રહેનારામાં કોઈ જ એવા દીર્ધદણિ અને 
સટ્મણુદધિવાળા માણસો જ નથી કે જેએ આ શ્રેય તે અતિ 
વિસ્તૃત પ્રેય જ છે એટલું સમજી ન શકે ? નહિ. પણુ ખરી વાત 
એ છે કે અસહકાર કરવામાં વ્યક્તિગત લાભાતો ભોગ આપવો 
પડે છે. કદાચ એ ભોગને! બદલે! તેમતે પોતાને અર્થ અને કામના 
રૂપમાં ન્નેવાતો કદી દિવસે ન આવે, અને એમને પોતાને ભાગે 
તતા ખુવારી જ આવે. એને પરિણામે સ્વરાન્ય ગ્રાપ્ત થાય અને 
સમત્ર દેશને લાભ થાય તોાપણુ ભાગ આપનારતે પોતાને કાંઈ 
સીધે ચોગક્ષેમના રૂપમાં લાભ થશે એમ કાણુ ખાતરી આપી 
રકે? એ સ્થિતિમાં સત્યને લગભગ ખાજૂ્‌એ મૂકી ચાલુ સ્થિતિમાં જ 


૨. સ્વરાત્ત્યમાં જ દેરાહિત છે એમ ગૃહિત છે એમ હુ' અહીં માની. 
લઉં છું. અને, અર્થાત્‌ , જેઓ પૂર્ણ સ્વાધીનતાના ઘચેચને સ્વીકારે છે તેસને જ” 
આ ચર્ચા લાગૂ પડે છે. 


૧૦ 


ગ્રેય અને શ્રૅચ 


ડાખાજમણીં કર્યા ફરી આગળ વધતા હોઈ એ જોમ ખતાવયું અને સ્થૂળ - 
લાભહાનિતી દષ્ટિએ કામ ચલાવવું એજ પર્સદ કરવામાં આવે છે.૫ 


જેએઃ ગઅસણકાર્માં ક્યારેક જેડાયાં હતા, તેમનામાંથીમે 
બધાગે જ ગેય કરતાં સેયતે અધિક સાત્યું ડઝ એસ ન કહેવાય. 
'કેટલાડતી એવી ફલ્પના હેય છે ક સ્વરાત્ય મળ્યા પછી સોટા 
હોદ્દાએ મેળવીશું, અતે તે માટે એકાદબેવાર જેલમાં જ્યું પડે 


૧, આ ટીકાની ખીછ ખે ખાજએઓ છે તે મારા ખ્યાક્મહાર નથી. 
પહેલી, આપણી પ્રનત હાલ જે સ્થાતિમાં છે તે રિથતિમાં સ્વરાત્ત્ય માટે 
આવર્યક ગણાય તેટલી લોકસખ્ચામાં લે્ટો ન્યક્તિગત હાનિ મટે તેયાર 
થરી એ આરા મે!દી ભ્્ઞ હતી--એ ટીકા, આ ઢીકાકારોતા મત પ્રમાણે 
અસહકારની પ્ેરત્તિતું મ'ડાણુ કરડું સમયેચિત હતું કે કેમ એ વિવાટલયે 
પકશ્ષ કહેવાય. 

ખીજ ટીકા, જે ફાર્થને યરાસ્વી ફરકું યાજકના પોતાના હાથમાં ન 
હેય, પણુ ઘણાં ખાહ્ બળા અને સજેગે! પર આધાર રાખવું હોય, તેવા 
કાર્યની કલ્પના બરાખર હેય તે!પણુ તેને અમલમાં મૂકવા ઝથત્ન ડરવે 
કે નહિ--એ ખાબતમાં જેનામાં વૌરતાન્દી કે સ્વાર્ચત્યાગની ઊણુપ ત હૈય 
તેવા માણસ ધણુ વાન્જ્બીષ્ેં લાબો વિચાર કરનારા હેઈ રકે, એવા 
માણસોન “ ચવહારટછિ ' થોગ્ય પ્રકારની ગણુજી જોઈ એ, 

આ ખે ટીકાએ છતાં મૂળસાગમાં જે તત્ત્ત રહ્યું છી તેને ખાધ 
આવત્તો નથી. કારણ, જે પહેલી ઠીક સાચી હોય તો તેનો અર્થ એ થાય 
જ સ્વરાત્ત્ટ મેળવવા અને ટકાવવા જેટલા લાથક માણસે જેઈ એ તેટલા. 
રરામાં છે તહિ, એટલે દેરા સ્વરાત્ત્ય માટે લાયક નથી. તતા પછી દેરા. 
સ્વરાત્ત્ય માંટે તેયાર થમેલે! છે એમ કહેડું એ અસત્ય ગણાય, * 

બીજી ટીકા બશાખર જ નથી. કારણુ, જે ખાલ ખળે! ને સ'નેગો ઉત્પન્ન 
થવાં નેઈએ તેમાનાં ઘણાં *ચેયને વરેલા અસહકારીઓની વીરતા અને 


સ્વાર્ચત્યાગમાંથી જ ઉત્યત્ર થઈ કટે, તેએ ૦૮ સ્‍તે લખો વિચાર ફરનારા. 
ચાય તો તે બળે અતે સહ્ેગે! ઉત્પન ૮૮ ક્યાથી થશે ૬ 


૧૧ 


સત્યમય જવન 


ગેથી વિશેષ ભાગ આપવો પચશે નહિ. આવી બોળી કલ્પના 
આંધનારા અસહકારમાં ટકી ન શકે એમાં નવાઈ ન ગણાય. 
એમણે કાંઈ શ્રેઢતે માટે અસહકાર કયો એમ ન કછેવાય પણુ, 
ઊલડું, બોગવે છે તેથીયે વધારે સ્થળ અતે વ્યક્તિગત લાબોની 
આશા રાખેલી ગાયાય.પ 


1, શ્રેય કરતાં ધ્ેયને ₹ વળગવાની મનેોરૃત્તિની ખાબતમાં મેલી પોતાના 
દેરા વિષે કાંઈક નિરાશાના ઉદગારો કાઢે છે. એ કહે છે કે ઇંગેજ પ્રતત 
«તાય કૃતાર્ય, થઈ ગઈ હોય, «તભે કાઈ મહાન શાદર્શ સિષ્ધ કરવાનો રલો જ 
ન હેય, અથવા આરદર્શામાં શ્રહા જ ખોઈ બેડી હોય તેમ જવન ગાળે 
છે, એટલા નિરાશા થવાતું મને કારણ જણાતું નથી, કત્રારેય પણુ કઈ 
સિદ્ધાન્તની નિઃસીમ કપાસના એકાદ માણુસમાં જ પ્રથમ પોપાય છે, અને 
એની મારફતે ખીનએમાં ફેલાય છે. મોરલીએ «૮ આ પુસ્તકમાં ખીજ 
«યાએ કયું છે તેમ “ એક જણને જ સુધારાને! રસ્તે! સૂઝી «તય છે અને 
ખીન્તએને રડતો નથી તેતું કારણ એ છે કે તેને કુધારો બીન્ત કરતાં વધારે 
ખૂ"ચે છેઃ અથવા તો તે કોઈ એવે હમેશાં નશ્રત રહેનાર અને કલ્પનાશીલ 
ખુદ્ધિનાો મહાપુર્ધ હોય છે, અને એનાં સ્વભાવ અને તાલીમ જ એવાં 
હોય છે કે ચાકુ સ્થિતિને સુધારવાનો વ્યવસ્થિત અને ગભીર વિચાર કર્યા 
વિના તેને જરાયે સખ વળતી નર્થી, ” 

આ ઉપરાંત ક્યાં સુધી તેવા વિશ્રારો માંટે સમાજની ગભીરપણે 
અત્રયવસ્થિત પરિસ્થિતિ તૈયાર ન થાય, તેમજ એ અન્યવસ્થિત દશા કેટલી 
ગ'ભીર છે તેની સમાજને ખાતરી ન ધાય, ત્યાં સુધી નવીન વિચારોને! ગમે 
સેટલા નેશથી પ્રચાર કરવામાં આવે તોયે તે વિચારો સમાજને ભેટી રાકતા નથી. 

આ કારણથી જે દેરામાં ટિળક કે ગાંધીજ જેવા કોઈ આદર અનન્ય 
ઉપાંસકે। પાકે છે, તે દેરાને નિરાશા થવાની જરર ન હોય. જે અન્યવસ્થિત 
દશાતું એમને ભાત થયું છે, તે દશાની ગ ભલારતાતું હજુ સમાજને ભાન 
ન થયું હોય એમ બતે; પણ એ માટે થોડી રાહ જેવાની અતે તે દરમ્યાન 
જેમને એ ભાન થવા માંડચુ' હોય તેમણે પોતાની ઉપાસના ચાકુ રાખવાને 
«ર્ર છે એમ સમનનું તતઈ એ. 


૧૨ 


ભાવનાની ઊણપ 


રશ 


(૨) મહાન આરદર્શા પ્રત્યે શ્રદ્ધા મંદ પડવાનું ખીજું કારણ 
ભાવનાવશ અથવા આદશીવાદી લેકેની ધણીવાર ખુવારી થતી 
ન્નેવામાં આવે છે તે છે. દા. ત., ઇગ્રેજ લેકે 

ભાવનાની ઊણપ ક્રેચ પ્રત્નતે ભાવનાવશ માને છે, અતે ષાતાને 
વિચારપ્રધાન અને વહેવાર છુદ્ધિવાળા માને 

છે. તેએ નેેયું કે મેશા છતાં એકપક્ષી સિદ્ધાન્તાો સાંભળીને 
ભાવનાઘેલી બની જ્ઈ ક્રેંચ પ્રજનએ જગતમાં મોટાંમાં મોટાં અને 
ગાંડાંમાં ગાંડાં રમખાણો મચાવ્યાં હતાં. પણુ તેને પરિણામે તેમણે 
ઝાઝું મેળવ્યું એમ નહિ કહેવાય. આથી ઇશ્રેનટે મહાન આર્દ્શો પ્રત્યે 
અશ્રદ્ધાવાન જ રહૈ છે. એ જ પ્રમાણે આપણા દેશમાં મહારાષ્ટ્રને 
“કેટલેક વર્ગ ષોતાને વ્યવહાસપ્ર ધાન અતે રજપૂતો, ગૂજરાતીએઓ _અને 
બંગાળીઓ ને ભાવનાપ્રધાન માને છે અને તેમના પ્રત્યે અશ્રદ્ધા ધરાવે છે. 
ખરું નેતાં, આમ આખી ને આખી પ્રત્તને આવાં વિશેષણો 
આપી દેવાં એ મને બહુ મોરી ભૂલ લાગે છે. દરેક પ્રાન્તમાં અને 
દરેક પ્રશ્નમાં આદરીવાદી માણુસે। પાકે છે અને દરેક પ્રત્નને 
મોટા ભાગ આદર્શે1તી બાબતમાં થોડોઘણો મંદ શ્રદ્ધાવાળા જ હોથ 
છે. પણુ સાચી વાત એ છે કે ભાવનાના નેશ વિના “કાઈ પણુ 
મોટા આદર્શો સિદ્ધ થઈ શકતા નથી એ સમજ રાખવું નઈ એ, 
અને તૅથી જે મન્નને મોટા આર્દર્શા સિદ્ધ કરવાના છે, તે પ્રન્નમાં 
ભાવનાએ। ખીલે અને પોધાય તે જ આવકાર્લાયક સાનતું નઈ એ, 
અને નહિ કે કેવળ ગણુતરીબાજપણું. આથી, સહારાષ્ટ્રનો જે 
વર્ગ એમ માનતો! હોય કે તેઓ વધાર વ્યવહારપ્રધાન છે અને 
ભાવનાગ્રધાન એકા છે, તેમણુ એ ખાબતને સારું ચિહ્ન ગણતાં 
ગંભીરપણે વિચ્વાર્વાયોગ્ય બાબત લેખવી જેઈ એ. નહિ તો દેશના 


આદર્સોને સિદ્ધ કરવામાં તે વર્ગને! કાળા છો જ રહેશે અને 
છેતરે તેમને પાછલું સ્થાન જ લેતું પડશે. 


૧૩ 


ક્ત્યમય જવન 


(3) પણુ આ તો સપારી પરનાં અથવા નિમિત્ત કારણુ 
"ગણાય. વધારે ઊડાં ટારણામાંનું એક, પાશ્ચાત્ય ર્સંસ્કારોવાળામાં 
ઝે ડુ 

એતિહાસિક પદ્દતિ 'નો દુરુપયોગ અને હિંદુધર્મના સંસ્કારો- 
“વાળામાં ગ્રારબ્ધ અથવા પૂર્વકર્મવાદનો દુરુપયોગ છે. 

તેમાં, પહેલા, “ એતિહાસિક પહતિ નો. વિચાર કરીએ. 

“એતિહાસિક પદ્ધતિ એટલે હાલમાં જે કાંઈ વિચાર, રૃટિ કે માન્યતા 
ગ્ર।્નમાં ચાલતાં હોય તે ભૂતકાળનાં ક્યા 

એતિહાસિક વિચાર વગેરેમાંથી નીકળ્યાં, અતે ભવિષ્ય- 
પત્ટતિનો દુરુપચોગ કાળમાં તે કેવું સ્વરૂપ લેશે એ રોધવું, એ 
બધાની સરખામણીએ ડરવી, અતે એ 

સરખામણીઓપમાંથી “કાઈ ન્નતતો આગલેોપાછલે સંબંધ ગોઠવવો. 

આ પહદ્દિનો દુરુપયોગ આ રીતે થાયઃ દા. ત., અસ્પૃશ્યતા- 
નિવારણુતો પ્રશ્ન આપણી આગળ ખડો છે. ડાલાડાલા સુરાતત્ત્ત- 
'તેત્તાઓ એક સરસ નિબંધ લખ્મી આપણુને બતાવે કે અસ્પૃશ્યતાનું 
“ઔજ માણુસમાત્રના મનમાં વસતા અસુક સંસ્કારમાં છે. એ 
સંસ્કાર દરેક પ્રશ્નમાં કોઈ ને કોઈ રીતે દેખાય છે જ. પછી મ્રાચીન 
કાળથી અત્યાર સુધીમાં ટ્યાડ્યા વેશો લઈ અસ્પૃક્યતાની ભાવના 
“જગતમાં ફેલાતી આવી, હાલ ઢચાંકયાં અને ક્યાક્યા વેશોામાં 
ક્ાલે છે અતે આગળ ઉપર્‌ એ ક્યાક્યા વેશો ભજવશે એનો એક 
સાચો કે ખારા ઇતિહાસ ખતાવે અતે પોતાનો નિબંધ પૂરો કરે. 

જે આવી સોધખેોળ મર્યાદામાં રહે તો ઉપયોગી થાય. પણુ 
ઘણીવાર આ પહતિના પૂત્તરીઓ અસુક રૃહિ કૅ વિચાર તાસ્વિટ 
રીતે પજ છે કે અનિષ્ટ, બળ દેનાર છે કે નિબેળ ડરનાર, તે 
સપાસવાને બદલે એ રહિ અચવા વિચારનાં માખાપ અતે સગાં- 
સંખંધીએ! ન્નેવામાં વધારે મશગૂલ રહે છે. ત્યારે શોધખે!ળ એવું 
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વાંઝિયાપણાનું રપ લે ત્યારે તાત્કાલિક ખૂ'ચતા કાંટા પ્રત્યે પ્રજ્નતું 
દુર્લક્ષ થઈ જય છે. કારણુ કૈ પ્રશ્ન એ તથી ક આખા જગતમાંથી 
એકેએક ન્નતતી અસ્પૃક્યતાનું નિર્કદન કરી શકાયે કે નહિ અને 
ખૂધા જ ગ્રકારની અસ્પૃશ્યતા કાઢવાની છે કરે પ્રશ્ન એ પણુ 
નથી “કે આજે જે સ્વર્પસાં આપણા દેશાસાં લરિજ્નોતી અસ્પલ્યતા 
ઊભી છે તેની પાછળ એતિહાસિક કારણો છે “કે નહિ, અથવા 
ક્યારે એવી અસ્પૃશ્યતા ઉત્પન્ન થઈ ત્યારે કાંઈ વાજબી ટારણે 
હતાં કે નહિ. ચ્રશ્ર તો એ છે કે સાસ જે સ્વરૃપમાં હરિજતોની 
અસ્પૃશ્યતા ઊભી છે તેને માટે બાતે વાજબી કારણે છે ? લાશે 
એ અસ્પૃશ્યતા ધર્મ્ય અને ૪્ટ છે ? ને નથી તો તેના નિવારે 
ઇલાજ કરવો એ જ ધ્યેય ગણાય. નહિ તો, જેમ કોઈ વૈદ્ય એકાદ 
રગીની ખૂબ ઊલટપાલટ તપાસ ડરી એતે કહે કે “ભાઈ, તારો 
રાગ તારી ગર્ભાવસ્થામાં તારી માતાએ અમુક ઝાડનું બીજ ખાધેલું 
તેતે લીધે થવો છે, અને મરણુ સુધીમાં એ અસ્ુક અમુક સ્વરપે 
પકડતો જરે, ' અતે આટલું કદી રોગીતે વિદાય કરી દે તેના જેવી 
એ ગોધખાળ થઈ કહેવાય. એ વૈધની ચિકિત્સારાક્તિ બહુ વખાણુવા 
નેવી ભલે લેખાય, પણુ રોગનિવારણુની દૃષ્ટિએ એ રોગીને માટે 
એતી વિદ્દત્તા નકામી થયેલી ગણાય. 


જેવો પશ્ચિમમાં એતિહાસિક પદ્ધતિતો દુરુપપોગ થાય છેડ 

તેવો જ આપણા દેશમાં પ્રારબ્ધ અથવા પૂર્વટર્મવાદને! દુરુપત્રોગ 
થાય છે. આપણા દેશમાં બધાં અનિષ્ટો 

પૂર્વકમષ્વાદનેદ સમનવી દેવા માટે ' પૂર્વર્મ એટલે! ઉત્તર 
૬રુપચેપ્ગ ખસ થાય છે. અમુક સ્ત્રી બાળવિધવા છે, 
અમુકને ઉપરાઉપરી સુવાવડે। આવે છે, અસુક 

રાગી છે, દેશમાં પરાધીનતા છે, ગરીબાઈ છે, અસ્પૃત્યતા છે,. 
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(૩) પણુ આ તો સપાટી પરનાં અથવા નિમિત્ત કારણુ 
ગણાય. વધારે ઊડાં કારણેમાંનું એક, પાશ્ચાત્ય સંસ્કારોવાળામાં 
“એતિહાસિક પદ્ધતિ 'તો દુરુપયોગ અને હિંદુધર્મના સંસ્કારે- 
"વાળામાં પ્રારખ્ધ અથવા પૂર્વકર્મવાદનો દુરુપયોગ છે. 
રી તેમાં, પહેલાં, “ એતિહાસિક પદ્ધતિ 'નેો વિચાર કરીએ. 
એતિહાસિક પદ્દેતિ એટલે હાલમાં જે કાંઈ વિચાર, રહિ કે માન્યતા 

ગ્રન્નમાં ચાલતાં હોય તે ભૂતકાળનાં કયા 

એતિહાસિક વિચાર વગેરેમાંથી નીકળ્યાં, અને ભવિષ્ય- 
પષ્ટ્તિને! દુરુપયોગ કાળમાં તે કેવું સ્વરૂપ લેશે એ શોધવું, એ 
બધાની સરખામણીઓ કરવી, અતે એ 

સરખામણીઓમાંથી કોઈ ન્નતતો આગલોપાછલો સંબંધ ગોઠવવે. 

આ પહતિને। દુરુપયોગ આ રીતે થાયઃ દા. ત., અસ્પૃશ્યતા- 
નિવારણુતોા પ્રશ્ન આપણી આગળ ખડે છે. ડાલાડાલા પુરાતત્ત્વ- 
તેત્તાઆ એક સરસ નિબંધ લખી આપણને બતાવે કે અસ્પૃશ્યતાનું 
ખીજ માણુસમાત્રના મનમાં વસતા અમુક સંસ્કારમાં છે. એ 
સંસ્કાર દરેક પ્રન્નમાં કોઈ ને કોઈ રીતે દેખાય છે જ. પછી પ્રાચીન 
કાળથી અત્યાર સુધીમાં કયાકયા વેશો લઈ અસ્પૃશ્યતાની ભાવના 
"જગતમાં ફેલાતી આવી, હાલ કચાંક્યાં અને કયાક્યા વેશેમાં 
કાલે છે અને આગળ ઉપર્‌ એ કયાકયા વેશો ભજવશે એનો એક 
સાચો કે ખોરા ઇતિહાસ બતાવે અને પોતાતો નિબંધ પૂરો કરે. 

નને આવી શોધખોળ સર્યાદામાં રહે તો ઉપયે।ગી થાય. પણુ 
ધણીવાર આ પદ્દતિના પૂકનરીઓ અગુક રૂઢિ કે વિચાર તાત્તિટ 
રીતે ૪૪ છે કે અનિષ્ટ, ખળ દેનાર છે ક નિબેળ કરનાર, તે 
તપાસવાને બદલે એ રહિ અથવા વિચારનાં માબાપ અને સગાં- 
સંબંધીઓ ન્નેવામાં વધારે મશગૂલ રહે છે. ન્યારે શોધખોળ એવું 
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વાંઝિયાપણાનું રૂપ લે ત્યારે તાત્કાલિક ખૂ'ચતા કંટા પ્રત્યે પ્રન્નતું 
દુર્લક્ષ થઈ ત્ય છે. કારણુ કે ગ્રશ્વ એ તથી કે આખા જગતમાંથી 
એકેએક ન્નતની અસ્પૃક્યતાનું નિકંદન કરી શકાશે કે નહિ અને 
બધા જ પ્રકારતી અસ્પૃશ્યતા કાઢવાની છે કે કેમ. પ્રશ્ન એ પણુ. 
ક કે આજે જે સ્વરૂપમાં આપણા દેશમાં હરિજને1ની અસ્પૃશ્યતા 

છે તેની પાછળ એતિહાસિક કારણો છે ક નહિ, અથવા 
જ્યારે એવી અસ્પૃશ્યતા મિન થઈ. લાર કાંઈ વાજબી કારણો 
હતાં કે નહિ. પ્રશ્ન તો એ છે કે બાઝે જે સ્વરૂપમાં હરેન્નોની 
અસ્પૃશ્યતા ઊભી છે તેતે માટે જિ વાજબી કારણે છે? બાને 
એ અસ્પૃશ્યતા ધર્મ્ય અને ધષ્ટ છે ? ને નથી તે! તેના નિવારણુતેા 
પ્રલાજ કરવો! એ જ ધયેય ગણાય. ર્નાહે તો, જેમ કોઈ વૈદ્ય એકાદ 
રોગીની ખૂબ ઊલટપાલટ તપાસ ફરી એતે ફહે કે “ ભાઈ, તાશ 
રગ તારી ગર્ભાવસ્થામાં તારી માતાએ અસ્ુક ઝાડનું બીન્ટ ખાધેલું 
તેને લીધે થયે છે, અને મરણુ સુધીમાં એ અમુક અમુક સ્વરૃપે 
પકડતા જરે, * અતે આટલું કહી રોગીને વિદાય કરી દે તેના જેવી 
એ શેોધખે!ળ થઈ કહેવાય. એ વૈદ્યની ચિકિત્સાશક્તિ બહુ વખાણુવા 
જેવી ભલે લેખાય, પણુ રોગનિવારણુની દષ્ટિએ એ રોગીને સાટે 
એની વિદ્દત્તા નકામી થયેલી ગણાય, 


જેવો પશ્ચિમમાં એતિહાસિક પદ્દતિતો દુરુપયોગ ચાય છે; 

તેવા જ આપણા દેશમાં પ્રારબ્ધ અથવા પૂર્વેકર્મવાદને! દુર્પયોગ 

થાય છે. આપણા દેશમાં બધાં અનિજા 

પૂવ'કમ'વાદતેર સંમળવી દેવા માટે “પૂર્વકર્મ' એટલે! ઉત્તર 
ફ્રપયેપ્ગ બસ થાય છે. અમુક સ્રી ખાળવિધષવા 

અસુકને ઉપરાઉપરી સુવાવડે। આવે છેં, અમુક 

રાગી છે, દેશમાં પરાધીનતા છે, ગરીબાઈ છે, અસ્પૃક્યતા છે. 


જપ્‌ 


સત્યમય જીવત 


આળમરણેો છે--ખધાંતે માટે આપણા પંડિતો કે અધપંડિતો કહેશે કેઃ 
“જેવાં જેનાં કર્મ ', અને એટલું કહી એમતું કર્તવ્ય "ખલાસ થયું માનશે. 

વાસ્તવિક રીતે, “ પૂર્વકર્મ 'તો અર્થ એટલે જ છે કે કોઈ 
પણુ હાલમાં ભોગવાતી સ્થિતિ લાડથી બગડી ગયેલા અને પોતાના 
તોર ગ્રમાણે જ વર્તેનાર કોઈ બાળકના જેવા આપખુદી ઈશ્વરના 
ત્તારતું પરિણામ નથી, પણુ સમાજે જ કરેલા કેઈ પૂર્વદોષોનું પરિણામ 
છે. આજની સ્થિતિ પાછલા કાળના આચરણુનું જ પરિણામ છે. 

વળી, “પૂર્વકર્મે 'તો અર્થ આપણે વધારેપડતો સાંકડો કરીએ 
છીએ. એક તે, “ પૂર્વકર્મ ' કહેતાં જ આપણું ધ્યાન એકદમ પૂર્ષ- 
જ્ન્તનાં કર્મ પર ચોંટી ન્નય છે. ખીજું, સામાન્ય વ્યવહારમાં 
શઆપણે કહીએ અને માનીએ છીએ કે “ખે હાથ વિના તાળી 
પડે નહિ. ' પણુ આ કહેવત બધાંયે પરિણામે! વિષે લાગૂ પડે છેઃ 
એ આપણે ભૂલી જઈએ છીએ. એટલે કે અમુક એક પરિણામ 
આજે આપણે સહન કરતા હોઈ તો તેતું કારણુ આપણું જ 
પૂરકકર્મ નહિ પણુ આપણા સિવાય ખીન્નુંયે પૂર્વકર્મ હોઈ શકે એ. 
આપણે યાદ રાખતા નથી. એકાદ પરિણામ ઉપજવવામાં કોઈવાર 
સ્વકર્મનું વિશેષ ખળ હોય, કોઈવાર ખીન્નતું કર્મ બળવાન થાય. 
અને કોઈવાર ખન્નેનું સરખું ખળ હોય. આપણો દેશ સે'કડો 
વર્ષોથી ખીજ પ્રન્નએને હાથે પીડાતો ચાલ્યો તેમાં આપણા 
પૂર્વનેની નૈતિક અધોગતિ કારણુભૂત છે, તેમ ખીજ પ્રશ્તએની 
સહેત્તાકાંક્ષાયે કારણુભૂત છે. એકાદ છોકરી ખાળવિધવા છે તો તેમાં 
એ સમજવિના ચોરીમાં જઈ ને બેઠી એટલું ભલે એવું પોતાનું. 
પૂર્વકર્મ ગણુવું હોય તો ગણીએ; ખાકી, વિશેષે તો એને એનાં 
સાખાપનાં કર્મનું અતે ખાળલસ્નની રૃઢિ ઉત્પન્ન કરનાર પાછલા 
સસાજન! કર્મનું પરિણામ ભોગવવું પડે છે. હું આગગાડીમાં ખેસું. 


૧૬ 


પૂર્વકર્મવાદનેદ દુરુષચેદગ 


એ અકસ્માતમાં મને સપડાવવા માટે મારું પૂર્વકમે ખરું; પણુ એ 
ગાડીને અકસ્માત થવામાં ગાર્ડ, ડ્ાઈવર, સ્ટેશન-માસ્તર વગેરેનાં 
કર્મને જ વધારે ખળવાન ઢાથ ગણાય. જગતમાં 'કેઈ પણુ બનાવ 
દદ ઉત્પન્ન થયા વિના, એટલે એછામાં ઓછી બે શક્તિઓ--ખે 
કર્મો--ભેગાં થયા વિના થઈ શકતો નથી. વાદળામાં ગમે તેટલી 
વીજળીની શક્તિ રહી હોય, પણુ એ દ'દર્ષે મળે તો જ ઝળકી 
સકે છે. અસુક પરિણામ સાટે ખેમાંથી કોના કર્ચતે વધારે 
જવાબદાર ગણુવું એ પ્રશ્ર ઊઠતા જ હોય તો એમ ડછી શકાય કે 
એવું પરિણામ ઊપજ શકે એવું કમ કરવાનો જેણે સ'કલ્પ કર્ચ 
હોય તેના કર્મને જવાબદાર ગણુવું ન્નેઈ એ. દા. ત., વૈધવ્ય ઝે 
લસતું પરિણામ છે; માટે લસની કિયા કરવાને નેણે સંકલ્પ કર્યો. 
તેતું કર્મે વૈધવ્યનું કારણુ છે. એટલે બાળક્રાનાં લગ્નનો સ'કલ્પ 
કરનાર માબાપ હોવાથી બાળવેધવ્ય એ માબાપના કર્મનું પરિણામ 
છે. એ દીકરીના પૂર્વકર્મનું કળ છે એમ ડહેવું ગએ પૂર્વકર્મવાદને 
દુરુપયોગ છે.? 


૨૧. આ વિષચની આથી વધારે ચર્ચા ડરવી અહીં અસ્થાને થાચ. પણુ 
કદાચ કોઈ પૂછશે કે માખાપનાં ડમનું પરિણામ દીકરીને કેમ ભોગવવું 
ચડે? એ તે અન્યાય થાય! ન્યાય કહે! કે અન્ચાચ ડહે, જગતમાં 
સ્વકમનાં ન ફળે! ભોગવવાં પડે છે એવા આએકાન્તિક નિચમ નથી. કેટલાંક 
પરિણામે! સ્વસ'કલ્પથી ઉત્પત્ત થાય છે, કેય્લાંક પરસકલ્પથી ઊષન્ટે છે, 
અને કેટલાંક ખન્નેના સકલ્પોનું પરિણામ છે. એનું કારણુ પણ્‌ દેખીતું છે. 
ન્યક્તિ સ્વાયત્ત ( સ્વાધીન ઝે પણ્‌ છે અને, બ્રહ્માંડનો એક ભાગ હોવાથી, 
્હ્માંડાયત્ત ( વિશ્વને અધીન ) "પણ્‌ છે. દુકાળ પડે છે એ ડુકાળિયાઓના 
માતાના સ-કઈ્પથી એમ ભાગ્યે કહી શકાય, એ ખષહ્માંડના સ'કલ્પનું, એટલે 
્રહ્યાંડની રાક્તિઓનું પરિણામ છે. ગીતાનો પણુ એ જ અભિપ્રાચછે એમ 
ફડ સમજી છું. જીએ ગીતા, અન ૨૮, શ્લોક ૨૩-૨૫. 


૧છ 


સત્યમય જીવત 


એતિહાસિક પહ્દતિ તેમજ પૂર્વકર્મવાદ બત્તેના દુરુપચોગને 
પરિણામે લેક્રોમાં નિરૃત્સાહ આવે છે. કોઈ સત્યને શોધવું, તેને 
વળગવું, તથા તેના અમલ અતે પ્રચાર કરવો એ બાખતમાં 
મોળાશ રહે છે, ખળ આવતું નથી. એનું જ નામ શ્રદ્ધા 
શૈદ પડવી. 


(૪) સુધરેલા દેશોમાં વર્તમાનપત્રો પણુ શ્રહ્ધાનાશતું એક 

સોડું કારણુ ખને છે. જે રીતે આજે ધણાં વર્તમાનપત્રો ચાલે છે 

તેથી પ્રશ્નની ઉદાર દ્લિ અતે સ્વતંત્ર રીતે 

વ્તઃાનપત્ોનો વિચાર કરવાની શક્તિ હણાઈ ન્નય છે કે નહિ 

સડો એ એક વિચારવા જેવો ગ્રશ્ષ છે. ફારણુ, 

જ્યાં વતેમાનપત્નોના રાફડા ફાટે, અને દરેકની 

ટઝી રહેવા માટે તીવ્ર હરીફાઈ ચાલતી હોય, અથવા તો ન્યાં 

સરકારની અતિશય ન્નેહુકમી ચાલતી હોય ત્યાં તેમણે ટકી 

રહેવા માટે લોકોને અથવા સરકારને રીઝવતા રહેવું જનેઈ એ. અને 

રીઝવવા માટે, લોકોની મૂઢ માન્યતાઓ, રાગદ્દેષાો અને ટકી 

સ્વાર્થવૃત્તિ તરક અમીદણિ રાખવી, અથવા સરકાર કેટલું કહેવા 

દેશે તે તરક દણિ રાખવી, ઊંચા સિહ્ધાન્તો માટે મોળાપણું 

બતાવવું, અને સઆદરીને પૂજ્નારા માણસને હલકો પાડવો--એ 

આવસ્યક થાય છે. આતું પરિણાસ એ આવે છે કે લોકે પોતાના 

પૂર્વચરહા,પ ટકી દણિ તથા સાંકડી સ્વાર્યવૃત્તિમાં જ વધારે ને 
વધારે ટઢ ચતા ન્મય છે. 

(૫) હજુ વધારે ઊંડાં કારણાસાં આર્થિક સંપત્તિની અતિશય 


૧. કોઈ બાખતસા દેટેકરી રાખેલા ગસા-અણુગમા, નિશ્ચય, વિચાર, 
વગેરે, * 


૧૮ 


ખતિસમૃન્દિ-દરિદ્રતા 


“શહિ ગણાવી શકાય, સંપત્તિ ખૂખ વધી જવાથી નીતિબળ 

ઢીલું પડે છે એ તો! જગન્નહેર છે. ધનની પાછળ 

અતિસમૃષ્દ્રિ એશઆરામ આવ્યા વિના રહેતા નથી. એશ- 

આરામથી જીવનના ઉચ્ચ આશયે! ખવાઈ 

જાય છે, અને ઉચ્ચ આશય ગયા એટલે એશઆરાસને સર્યાદા જ 

રહેતી નથી. પછી ઊંચા સિદ્ધાન્તોને લાંબાટૂ'કા કરવાની વૃત્તિને 

સદર પરવાનગી મળે છે; કારણુ, તે વૃત્તિમાંથી જ સુખાલસ' 
“નીપજે છે, અતે સુખાલસ એ જીવનનું “યેય મનાય છે. 


આપણા દેશને આજે સમૃદ્ધ ન કહી શકાય. પણુ એક કાળે 
તે સમહેને શિખરે હતો અને આજેયે થ્રીમંત વ્યક્તિઓ તે! હોય 
જ. આઅતિસમૃદ્દિનું પરિણામ સમાજમાં કે કુટુંબમાં ઉપર મુજ્બ 


"જ આવે છે એને! ભાગ્યે જ કેઈ પ્તકાર કરી શકશે 


(૬) અતિસમૃહ્િિની જેમ અતિદરિદ્રતા પણુ ઉદાત્ત આશયોનો 
નાશ કરે છે. આપણા દેશમાં એને જ 
“દરિદ્રતા શ્રદ્ધાનાશનું એક ઊંડું કારણુ ગણી શકાય. 


હજુ થોડાં જ વર્ષા પૂર્વે આપણી પ્રનત ઉચ્ચ સંસ્કારોની 
સમૃદ્ધિ માટે પકાયેલી હતી. ધીમેધીમે છુદ્ર કૃત્તિઓ, નીચ સ્વાર્થ 
અને અસત્ય આપણી ગ્રન્નને ધેરી રલાં છે. અને આનું કારણુ 
"કુમ જીવવું, કેમ વર્ષતું સરવાયું મેળવવું એ દ્વિસેદ્વિસે કઠણુ 
થતું નનય છે એ જ છે એસ કહેવું પડશે. ખખાનદાન માણુસ નવી 
ગરીખાઈથી ખાનદાની નહિ તજે; પણુ ન્યારે ગરીબાઈ રેાજ્તી 
ન્જ થઈ બેસે ત્યારે લાંખો વખત ખાનદાની ટ%ી ન શકે. આ 


૨. ખૂખ સુખ અને ખૂખ આરામ. 


૧૯ 


સત્યમય જીવત 


પણુ ધાર્મિક કહેવાતી જાગ્રતિ એક ન કરી શકે એ અસંભવનીય. 
નથી. કારણુ ધાર્મિક ન્નગૃતિ એટલે અનેક સંપ્રદાયોમાં એકનો ઉમેરા 
એટલું જ પરિણામે થાય છે. ડખીર અને નાનક જેવાના હિંદુ સુસલ- 
માનને ભેદ કાઢી નાંખી કેવળ “ આત્માપાસના 'તો ઉપદેશ કરનારાના 
ગ્રયત્નતું પણુ સંપ્રદાયો વધારવા ઉપરાંત વિશેષ પરિણામ ન આવ્યું. 
હિદુધર્મતી આવી સ્થિતિને પરિણામે હિંદુગામાં સત્ય- 
શેધનની પ્રજૃત્તિનો પ્રવાહ તદન તૂટી ગયો છે એવું નહિ જણાય, 
છૂટીઠવાઈ વ્યક્તિએ દેશના “કોઈ ઊંડા ખૂણામાં સત્યની શોધ મારે 
અથવા પોતે કલ્પેલા સત્યની અનન્ય ઉપાસના ડરવા માટે સર્વ- 
સ્વને! ત્યાગ કરી ખેઠેલી દરેક કાળમાં મળી આવશે. એમાંની 'કાધકે 
તો મરતાં સુધી અંધારામાં જ રહી હશે; કોઈકે એકાદ નાનકડ 
સમાજમાં જ પરિચિત થઈ હશે; કોઈની પાછળથી કીર્તિ ફેલાઈ 
હરે, પણુ એ બધી છૂટક વ્યક્તિએ જ. આખા અથવા ખહુ મોટા 
સમાજને “કોઈક મહાન ભાવના, કાર્ય કે વ્યક્તિની એવી લેહ લાગી 
હોય કે આખોયે સમાજ એ સાટે સર્વસ્વાર્પણુ કરવા કમ્મર ડસી 
તૈયાર થયો હોય એવું હિંદુધર્મમાંયે વારવાર બન્ઝું છે એમ નહિ 
જણાય. એટલે કે “ સત્ય સાથે બાંધછોડ કરવાની, ' “ યુદ્ધિની 
સ્વતંત્રતા સ્વીકારતાં અચકાવાની ' અતે “વજનના જેવી કર્મની 
ખેડીમાં જકડાયેલા રહેવાની * વૃત્તિ આપણી ગ્રન્નમાં સારી પેટે 


પોષાયેલી છે. 
આપણે સારી પેટે ત્નણીએ છીએ કે હિદુ પ્રશ્ન એવો દાવા 


નહિ કરી શકે કે એ સત્યને જ સર્વસ્વ માનનારી છે તથા કામથી, 

ભયથી, લોભથી કે જીવિત માટે પણુ તે ધર્મમાંથી કદી ચળે એવી 

નથી, સસ સત્ત ત્રતિદિતમ્‌ ,પ કે ન શતુ ૬તાન સવાત્ર છોમાન્‌ 
૨. સર્વને! પાયે। સત્યમાં છે. 


ર્ર 


વૈદિક હિદ્ધર્મ 


ઘર્મ લ્યગ્ેઝ્ઝીવિતલ્વાડવિ છેલો: કે સત્યમેવ ઝયલે તાડરતપત્‌--૨ 
એ ઉદ્દગારા આપણા આચારજીવનના નથી, માત્ર સુભાઘિતા- 
વલીમાંથી મોઢે કરવાના છે. ત્યારે હિંદુ પ્રશ્ન કે કોઈ પણુ પ્રજ્નમાં 
ઉપર કહી તેવી વણિકવૃત્તિ ધર્મની કઈ ખામીમાંથી ઉઠ્ભવે છે એ 
સ્વતત્રપણૅ વિચારવું આવસ્યક છે. 

દરેક ધર્મમાં તર્કશક્તિના એવી કસરત કરી શકનારા 
વિઠ્દાતા મળી આવે છે કે જે ખે વિરોધી પજ્ષોતો કાંટા શવી 
ઝુરાળતાથી પકડી શકે કે મકયના ટેકા કે દાંડીની “ર્ર ન રહે. 
દા. ત., તે ગણુપતિ એ ઢ%કા2માંથી ઉપન્તવી કાઢેલો આકાર છે, 
અથવા ખ્ાહ્મા એ ચાર પ્રકારતી વાણી અથવા ચાર ભાવનાઓ 
માટે થોન્ટેલું સાકાર રૂપક છે એમ કહેતાં છતાં એ સર્વ દેવોના 
દૈવ છે, સર્વના સજ છે, સર્વ સિદ્ધિઓ આપવાવાળા છે એમ કહી 
એ આકારિતે દંડવત ૩3, એતી પૂત્તઅર્ચા કરે, ન્નણે ઇતિહાસનાં 
પાત્રો હોય તેમ એમનાં ચરિત્રો! વર્ણવે અને એને રાષ્ટ્રીય દેવો 
અનાવવા મથે. વળી, તેએ।, એક બાજૂથી, દેવ એક જ છે અને 
હિંદુધર્મમાં અનેક દેવોની પૂત્ત છે જ નહિ એમ ભાસપૂર્વક 
પ્રતિપાદન કરે છતાં, ખીજ ખાજૂથી, જુદાજુદા દિવસોગ્એ જુદાં- 
જુદાં દેવદેવીઓની પૂન્ત, ત્રતો, જુદાંજુદાં કારણે માટે જુદીજુદી 
ગ્રતિમાઓતી “ માનતા, ' બાધા વગેરે કરવામાં અડચણુ જુએ 
નહિ. તેમજ, તેએ કંઠી, તિલક, જનોઈ, શિખા, તુલસી, સ્દ્રાક્ષ 
વગેરેનો આધ્યાત્મિક ઉન્નતિ સાથે સંબંધ નથી એટલું જ નહિ, 
પણુ એનાં બંધનો જ જવનને ગુંચાયેલું રાખે છે એમ માતે છતાં 
એ બધાં ધારણુ કરવાં જ ન્નેઈએ એવો પણુ આગ્રહ રાખે. 


૬7 


૧. કામ, ભચ, લે!ભ કે જવિત માટે પણુ ધમને છોડવા નહિ. 


૨. સત્યને # જ્ય થાય છે, જૂઠના નહિ. 


રડ 


સત્યમય જીવત 


વિદ્દાનો, ધર્મૌપદેશકો, પુરોહિતો, કથાકારો, વેદાન્તતું નિરૂપણુ 


કરનારાએ વગેરે સર્વેની ધાર્મિક વિધિએ અતે માન્યતાઓની 
આખતમાં આવી દહીં અતે દૂધ બન્નેમાં પગ રાખવાની વૃત્તિ સામાન્ય 
ગ્રજનને કોઈ પણુ વિષયને વિચાર કરી તપાસી ન્ેવા સાટે 
નાલાયક, અમ્રગતિ અતે અખુદ્દિમાં જ સમાધાન અતે સલામતી 
સમજનારી કરી મૂકવામાં કારણુભૂત થાય છે. કવિવર રવીન્દ્રનાથ 
ઠાકુરે પોતાના “ અચલાયતન * નાટકમાં આપણી જનતાની મતેદશાનું 
આ પ્રમાણે સુંદર વર્ણન કર્યુ છેઃ 


“ખારીબારણાં સન્ત્જડ બંધ કરીને અસલાયતનમાં 
અગે રહીએ છીએ તે બહુ મન્નમાં છીએ; ત્યાં અમારે કોઈ 
હિસાબ ચૂડવવાપણું રહ્યું નથી, તેથી ત્યાંના લેકે। નિશ્ચિંત છે. 

“જે પક્ષી પાંજરામાં જન્મે છે તેતે આકાશતે। જ 
સૌથી વધારે ડર હાય છે. લોખંડના સળિયાની અંદર તેને 
દુઃખ થાય છે ખરું, પણુ બારણું ઉઘાડીએ તો બિચારાની 
છાતી ખીકથી ધડધડ થવા લાગે છે. એને થાય છેકે પાંજરા 
બહારે નીકળીશ તો નિવાસે કેમ ? નિલેયતામાં ઝંપલાવતાં 
મતે હજુ ડયાં આવડે છે? પાંજરામાં પુરાઈ રહેવું એ જ 
મને લાંખી રેવથી સદી ગયું છે. ” 
આપણા વિઠ્દાતોનો જણે નીચે સુજબને પૂર્વસેકેત જ થયે 


ન 


હોય અને જણે વંશપર"પરાગત ઊતરતા સંસ્કારોમાં જ એ ખુદ્ધિ 


માપ્ત 


થતી હોય એમ ઘડીભર લાગી આવે છેઃ 

“ વિચારસ્વાતંત્યનો એધ પહેલાં બંધ કરવો જનેઈ એ. 
નીચ સાનેલી “જતિઓ માં વિચારસ્વાતંત્ય પસરે નહિ એને। 
પહેલે! બંદોબસ્ત કરવો જેઈ એ. . .આલપણુથી જ લોકોનાં 


ર૪ 


રબ્રાના મોરો ઉપચોગ--ધસએે? સખ્ટ 


-સનને જુદી ન્નતનું વલણ્‌ લગાડી ધઈઝસ કરે થયું. . .જેતા 
ચેો!ગથી નનેનાશ્તે સ્વતંત્ર વિચા૨ ઉત્પ થાય એવું કાંધ જ 

શ કે જૂ. 
રાખવું નહે. . .માણુસતી પાછળ 1નિત્યર્નોમેસિક કર્મા એવાં 
સખત રીતે લાગૂ કરી દેવાં કે કોઈથી પણુ એક પગલુંયે 
સ્વતંત્રતાના માર્ગમાં નાંખી શકાવ નહિ, ” ( “વાર્લ્મીકેને' 
ન્ય? પા. ૨૫-2૬ ) 


(૮) અસ્પણ 1વેચારસરણી, જડ્ણુદ્ે તથા તર્કઃતળ ઉત્પન્ન 
ત્યવાતું અને યરિણા।(મે સત્યના દ્રોહનું અતે પરિણામે શ્રહ્ધાનાશનું 
કારણુ ઘણીવાર શબ્દોનો દુરુપયોગ અથવા 

શખ્સોના ખોટે, અચોફસ ઉપયોગ બને છે. એકાદ શબ્દને 
ઉપચ્દોગ સામાન્ય જનસમાને જે અર્થમાં સ્વીકાર્યો હોવ. 
તેના કરતાં વધારે વિશાળ અથવા સંકુચિત 

અર્થમાં તેને વણીવા2 વક્તાશ્મે। અથવા લેખટ્ટા વાપરે છે અતે તેસાં 
નવાનવા અર્થા દાખલ ડરતા જય છે. ઇદ્ધનુષ્યના ૨ગોની માકક 
એ ખધા ભાવોની વચ્ચે કઈ ઠેકાણે ચોક્ક્સ સીમાં પાડવી સુક્કેલ 
પડે એવો એમનો પરસ્પર અસ્પણ ભેદ હોય છે; થોડા અંતર બાદ 
ગએ ભેદ તરત જ પકડાય પણુ ભેદની લીટી ક્યાંય જણાય નહિ. 


«ન 


દા. ત., “ધર્મ' શબ્દ લઈ એ. રેજ નહાવુંધોડું અને સર્યને 
“ મૂર્તિને “ચાર ખંઢા' નાંખી નમસ્કાર કરવો; અમુક પહતિથી 
એક કે અતેકવાર પ્રાર્થના કરવી; રોજ કે 

ધમ? શબ્દ અહડવાડેયામાં એક્વાર કે વારતહેવારે અઝુક 
દેવાલમને આદર અતાવી આવવ; જીવનના 

“જન્મ, મરણુ, લગ્ન વગેરે બનાવો ભસ વિધિથી ઊકેલવા; નોંતિના 
-તથા ખાલ સ્વચ્છતાના અમુક નિયમે। પાળી જીવનવ્યવહાર ચલાવવે[; 


રપ 


સત્યમય જીવત 


માનવસમાજ તથા પ્રાણીએતે ઉપયોગી અમુક મજૃત્તિએય એછીવત્તી 
પરે।પકારણુહિથી ચલાવવી; અન્યના હિત મારે એછેવત્તો સ્વાર્ય- 
ત્યાગ કરવો; કેઈ જતની વિદ્યા કે શક્તિ ખેડવા જીવનને ખર્ચનું; 
કાઈ મહત્તતના સદ્ચુણુની પરાકાટાએ પહોંચવા આખું જવન મયડું; 
“કાઈ મહત્ત્વના નેતિક સિદ્ધાંતને જીવનનું સર્વસ્વ બનાવડું; તત્ત્તચિંતન 
માટે જીવનને “નિનૃત્તિ ' માર્ગમાં વાળડું: વગેરે વગેરે અતેક ગ્રેકારનાં 
કર્મો, વ્યવસાયો, આશયે, ભાવો વગેરે માટે “ ધર્મ ' એટલે! એક જ 
શખ્દ વપરાય છે. આ બધા ભાવોની વચ્ચે મૃકી શકાય એવા 
ખીન્ન પણુ ભાવે! ગણાવી શકાય. જુદાજુદા માણુસોગો આ પૈકી 
જુદાજુદા ભાવો આગળ પાતાના “ધર્મ 'ના મર્યાદા આંડેલી જણાકઞે. 
દા. ત., સુનિ જિનવિજયજીતે એકવાર એક ખાહ્ાણે કથ્યું હતું: 
“સે ચેરી કરી હસે, જૂઠું કહ્યું હશે, વ્યભિચાર કર્યો હરો, પણુ 
“કરાઈ દિવસ મારે। “ધર્મ ' નથી ડુબાથ્યો ! ”--એટલે કે કોઈ હલી 
વર્ણના મતુષ્યનું અત્રજળ નથી લીધું. વનનાં જે કર્મ માટે એના 
મનમાં પવિત્રપણાની--ધર્ષતી--ભાવના છે, તે મુખ વાટે ગળવાના 
"પદાર્થોનું. તે કર્મ એણુ બગડવા ન દીછું. જવનના ખીત્ન વ્યવહારે 
પવિત્ર છે અથવા પવિત્ર ભાવચી જ કરવા જેઈ એ એમ એને ન 
લાગ્યું, એટલે એ કર્મોમાં એ ચિત્તતી વાસતાએ। ને વશ થઈ વર્તવામાં 
રાપ સમજ્તાો નહોતો. આ દદિએ ધર્મ ઇટરે તવલ્વીવનાસે તથા મતે 
સરિં, પળ વતિક્તા છે ઘૃસ્યતાની મવનાથી સસુજ પરાના ગરો 
વય રરી જરવાનુ જર્મ--એવી એની એક વ્યાખ્યા થઈ શકે, જે ટમે 
સારે જે માણસને જેટલી પવિત્રતાની બુદ્ધિ હોય તે ફર્મમાં તે 
તેટલું “ધર્મ' જેવી “કોઈ વસ્તુનું નિયમન સ્વીકારે. શસ સીવનસું 


છ્જણ્જ યાર્ય વવિત્ર યુષિચી ગ જરવા શું સાનતું દોય તે પરત પાતિર, 


ત્યારે ઉપર 


હું તેમ જુદાજુદા માણસોન જુટાજદા ભાવો 


કી 


નદ 


“અહણિંસા? શખ્દ 


આગળ પૉતાના “ધર્મ તી મર્યાદા આંકે છે. એ સર્યાદા બહા2 
પૃણુ “ધર્મ વધી શક્ક છે એમ તેઓ "કોઈવાર સમજી શક્ટે છે, 
અને કોઈવાર નથીચે સમજી શક્તા. સમજી શકે છે તોથે એ 
વધેલી મર્યાદાનું તેમને ફરીક્રી વિસ્મરણુ થાય છે અને સામાન્યપણે 
તો દછિ કોઈ તીચલી મર્યાદા પર જ રહે છે. કોઈ વિચારક અથવા 
ઉપદેશક ગએ મર્યાદાને વધારી “ ધર્સ 'ની વાતો! કરે તોયે સાંભળનાર 
એને પોતાની મર્યાદાના અર્થમાં જ સમજી લેતા ન્નેવામાં આવે છે. 


વિધયાંત૨ જેવું લાગવાને! સંભવ છે છતાં આ વિષય મહત્તને। 
હોવાથી વળી એક ઉદાહરણુ લઈ આ સપણ કરું છું. ગાંધીજીએ 
“ અહિંસા ? ધર્થ અને શખ્દતે રાજકારણમાં 

“અહિંસા? શબ્દ દાખલ કર્યોઃ છે અતે મડાસભાએ નીતિ તરીક્રૅ 
ગએ સ્વીકાર્ય છે. હવે સામાન્ય લેક “અહિંસા'નો 

અધી કોઈને પ્રાણુ ન લેવો એટલે! જ કરતા. મહાસભાની નીતિમાં 
એને થોડા વિકાસ થયો છે તે એ કે કોઈ ને શારીરિક ઇન પણુ 
ન કરવી, એટ્લું જ નહિ પણુ 'ક્રાઈની મિલક્તની પગુ લૂટ કે 
નાશ કરવાં ર્નાહે. ૭તાં ગાંધીજી ન્યાર્‌ે અહિંસાની વાત કરે છે 
ત્યારે હમેશાં આથી વધારે અથમાં જ તે વાપરે છે અને સમજે 
છે. ગાંધીજતી અહિંસા એ સિક્કાની એક ખાજૂ છે, જેની ખીજી 
ખાજૂ “સત્ય? છે; અતે એમની અહિંસા ૪-4 ન કરવાતે! માત્ર 
આત્મસંયમ નથી, પણુ પ્રેમ કરવાને! આદેશ છે કેટલાકને ગાંધીજની. 
આવી ભાષા સમન્નતી જ નથી, કેટલાકને સમન્તય તોથે એ પર 
દૃણ્િ ટકી શકતી નથી અને ગળે પણુ ઊતરતી નથી. તેથી ઘણુ! 
મહદાસભાવાદીએ એમ કહે છે કે મહાસભાઃ્ને અહિંસાની નીતિ 
માન્ય રાખી છે, સત્યાચરણુની નહિ, તેથી લડત દરમ્યાન છૂપી 
ચળવળ કરવી વગેરે માર્ગો લેવામાં મહાસભાના ધોરણુનો ભંગ થચેલે 


ન્રછ 


સત્યમય જવન 


સનાતો નથી. ગાંધીજી ઢહે છે કે સત્યનો ભંગ અને અહિસાનું પાલન 
- એ ખે સાથે થઈ શકે એવી વસ્તુ જ નથી. મહાસભાવાદીએ। કહે 
“છે ક ખે વચ્ચે સંબંધ જ નથી. ખરી વાત એ છે કે બતે એક 
-જ શખ્દને જુદાજુદા અર્થમાં વાપરે છે. આમ શખ્દના દુરુપયોગ 
અથવા અચોક્કસ ઉપયોગથી કેવી રીતે ડે: વિચારસરણી, 
જડ ણુ તથા તર્ક-નળ ઉત્પન્ન થાય છે, અતે તેને પરિણામે 
સત્યને દ્રોહ થાય છે અતે સ્વીકારેલા મિદ્ધાંત પરથીયે શ્રદ્ધા ઊડી 
ન્તય છે, તે્‌તું આ એક ઉત્કૃષ્ટ ઉદાહરણુ છે. 


(૯) રાખ્દ્ોના દુરુપયોગની જેમ જ અતિવ્યાપક સૂત્રો 

પણુ ધણીવાર સદોષ વિચારસરણી અતે પરિણામે સત્યતે! દ્રોહ 

ડરાવે છે. શાસ્ત્રીય ગ્રથમાં એકાદ નિયમતું 

અતિવ્યાપક સૂગઞેદ યોગ્ય કરતાં વધારે વ્યાપક ભાષામાં પ્રતિપાદન 

કરવામાં આવે છે. પછી એ વ્યાપટ્તા ઓછી 

ન કરવી એવો એક આગ્રહ બંધાય છે. પણુ જવનવ્યવહારમાં 

એટલી વ્યાપકતા ચાલી શકતી નથી એવો અનુભવ થાય છે. એ 

સ્થિતિમાં એ નિયમમાં વાપરેલા શખ્દોના અર્થમાં જુદા કે નવા 

ભાવો દાખલ કરી મૃળ નિયમમાંથી ૪ વ્યવહારને અનુકૂળ અર્ય 
કાઢવા ગ્રયત્ન થાય છે. 


આનું પણુ એક સરસ ઉદાઢરણુ ફૂતરાંવાછડા પર્થો 
ઊપજેલી હિંસાઅરહિંસાની ચર્ચામાં મળે છે. “અહિંસા એક 
મહત્તને! ધર્મ છે? અથવા “ધર્મતો વિકાસ 
સદૈવ વધારે તે વધારે અહિંસા પ્રત્યે જવામાં 
છે,' કે “ઓછામાં એછી હિંસા કરવામાં 


“છે? એવું કાંઈક કહેવાને બદલે “ અહિસા પરમ ધર્મ છે એવું 


ગ્મહિસાધમ 


ન૮ 


અહિસાધર્મ 


વ્યાપક ચત્ત શ્ાસ્્રકારે બનાવ્યું છે, અતે એ વ્યાપકતા એછી ન 
થવા દરી એવો. આગ્રહ બંધાયો છે. હવે “ અહિંસા 'નો સાદે 
અર્થ થાક “પ્રાણાઘાત ન ડરવેો.' પણુ એ અર્ધેમાં સઞને અહ્ષરરાઃ 
સ્વીકારી છવનવ્યવડાર ચાલી નથી શકતે એ આપણે વારવાર 
અતુલવીએ છીએ. એટલે ઘર્મોષદ્રેશક એ શબ્દના અર્થમાં ખીશ્નં 
તત્તતા દાખલ કરવા ગ્રયત્ત ડરે છે. દા. ત., કૂતરાં વિષેની ચર્ય્યમાં 
ગાંધીજએ “ હિયા તો અથે ઝેવળ “ મારકું” એટ્લે જ નહિ, 
પણુ “ક્રોધ અથવા સ્વાર્થને વશા થઈને, અથવા તે! સામેની . 
વ્યાક્તનું અઆંનિણ કરવાના ઇરાદાથી તેતે દુઃખ દેડું અથવા તેના 
દેહનો નાશ કરવો એ પ્રમાણે ટરી, “અને તેમ ન ઢરકું તે 
અહિસા' એવડું કહ્યું છે. પછી જે પ્રસંગોમાં પ્રાણાઘાત કરવા 
અનિવાર્ય અથવા કતવ્યરૂપ પણુ લાગતો હોય તે પ્રસંગે પણુ 
ગણુવી તે ગ્રાણાધાત અહિસાત્મક જ છે એમ કહેવામાં આવ છે- 
આ «૮ દલીલથી યુદ, યત્ત વગેરેમાં થતી હિંસા અહિંસા જ એમ 
કહેનારા શાસ્સવચનો નીકળી આવે છે. પણુ જે આપણે ' અસ્વિ/ 
વર્તો ઘર્ય : એવું સત્ર ટહૅવાતે બદલે “ અહિંસા એક મકત્ત્વતે 
' અને “કેટલાક ગ્રસંગેસાં હિંચા પણુ ધર્મ અથવા આપદ્ટ- 
ધર્મ થઈ શકે છે' એસ કહ્યું હોય, અથવા “ હિસામાંથી અહિંસા- 
ધર્મ પ્રત્મે ગ્રયાણુ એ ધસનું સ્વરૂષ છે અને એના મળમાં 
દશન હોવાથી આત્મભાવથી ચેરાયેલો ૬રનાથ રિસ! 


ડા 


સર્વાત્મભાવનું 
"તાં ધર્મરૂષ થઈ રકે છે' એમ કહ્યું હોય, અને પછી કડ! 
ગ્રસ્નંગોમાં કરેલી હિંસા ક્ષમ્ય 'ે ધર્મ્ય ગણી ચકટાય તેતું વિવેચન 


કર્યું હોય તો આવી દ્રાવિડી પ્રાણાયામ જેવી દલીલનું મષે!ઈજ્ન ન 
રહે. મિલના રા્રામાં બોલીએ તે તતા એકાદ સર્વવ્યાપક _સતમાં ન્ન 
થોડીધણી થૂલ રહી હેય તે ભૂલના ઉતાર તરીકે જે વ્યવસ્થા . 
કરવી હાથ તે મૃછા ગિદ્દાન્તથી 'ાઈ જુદા સિહ્ધાન્તતે અતુમરીનૅ.. 


નહ 


કત્યમચ જીવત 


કરવી ન્નેઈ એ. કારણુ, મૂળી સિદ્ધાન્તમાંથી તો તે ભૂલ ઉદ્દભવી 


જમા, ૫૦, ક! મ ક 
* છે, અને ( તેથી ) એ વખતે જે વહેવારુ માર્ગ લેવામાં આવે તે 


-**મૂળ સિદ્ધાન્તમાંથી જ તારવેલે। છે એમ કહેવાને બદલે એમાંથી તે 
નથી એમ કહેવું વધારે સયુક્તિક ( - વોગ્વ દક્ષીલભર્યું ) ગણાય.” 


ર સત્યના દ્રોહ કરતાં કાઈ મોટા ગેરલાભ હોઈ શકે નહિ 

એવી આપણને શ્રદ્દા ખેસતી નથી. એ શ્રદ્ધાને લીધે કેટલાક 
સામાજિક લાભો મેળવવાની આશાથી સત્યને 

શ્રદ્ધાનાશનાં ગરેોડવા માણુસ લલચાય છે. અને એ રીતે 
પરિણુપ્મ સત્યને મરેોડતાં શીખેલી પ્રેજમાં ઉત્તરોત્તર 
શ્રહ્દાનાશ થતો ન્નય એમાં નવાઈ નથી. 

આમ સત્યને તેના પદથી ભ્રષ્ધ ડરી તેતે સ્થાને તાત્કાલિક 
-સામાજિક લાભને બેસાડવાનાં ભયંકર પરિણામો આવે છે: જેવાં 


“જુ, મજાજીવનતી સપણ અચૂક અધોગતિ થાય છે; લોકમત મોળા 


પડી જાય છે; ઉદાર, દૂર સુધી પહૉંચનારા પારમાર્થિક ઉદ્દેશોને 
રેકાણે આર્ચિક, તાત્કાલિક અતે સ્વાર્થી ઉદ્દેશોને મહત્ત્વ 
મળતું જય છે; છુદ્ધિતી સ્થિરનિથ્યતા ધટતી જય છે; 
સારાસાર્‌ વિવેકનો લખલખતેો ગ્રકાર ઝાંખા પડતો જાય છે; 
સક્કમ સ્વાભિમાન નાશ પામતું જય છે; સનાતન સિદ્ધાન્તામાં 
લોકોની શ્રદ્ધા ધટતી નય છે, અથવા--કમમાં કમ એટલું તો ખરૂં 


-જ કે--મે પરસ્પરવિરેધી માન્યતાઓ એકીવખતે સ્વીકારવાની 


,હીનવૃત્તિ વધારેવધારે સામાન્ય થતી જય છે. ધર્મ, નીતિ અતે 
રાજ્યના વિષયોમાં આપણે જેતે અસલ્ય માનતા હોઈએ તેવા 
સતનો સપણ સ્વીકાર ન કરીએ તોયે આપણા ખરા સતને દખાવી 
રાખીએ તે ભાગ્યે જ દોષરૂપ ગણાય છે. એટલું જ નહિ, પણુ 
«ધણીવાર તે વર્તન ગુણમાં અને ભારે ડહાપણુમાં ખપી તનય છે. 


૩૦ 


“ધર્મ? અને અતુગમ 


આ સ્થિતિમાં સત્યની પવિત્રતાનું મુન: એકવાર પ્રતિપાદન 
કરવાથી રાદ્ટીય અધોગતિનાં આ કારણોમાંથી કોઈ કારણુવું 
૧નેવારણુ થાય એ આશાથી પુસ્તકતેો! બાકીનો ભાગ યોન્નયે। છે. 
પણુ તે પહેલાં માર્લાએ આપેલી એક સહત્ત્વતી ચેતવણી ઉતારવી 
“આવશ્યક ગણું છું: 

આપણે જે સ્મરણુસાં રાખવાનું છે તે એ કે જે જૂનાની 
ન્તળમાંથી નીકળવાને તૈયા૨ ન હોય તેવાના આત્મામાં નવા મિદ્ધાન્તનો 
"ઉદય થનાર નથી. ટૂંકી વણિકવૃત્તિ અતે ક્ષુદ્ર સ્વાર્થને પહેલી 
તિલાંજલિ આપવી પડશે; ખરા પરમાથે યા ચેયતે માટે આપણી 
દૃણિ લાંબી ને ઊંડી થવી ન્નેઈ રે; સનાતન સત્યોને ખોળી બીજું 
અધું છોડી તેને જ અનુમરવાનો દઢ નિશ્ચય આપણી રગેરગમાં 
“યાપી જવો ન્નેઈ શે. 


નોંધ 
“ધમષ? અને અતુગમ 

₹ જવનશેોધન'માં સૈ ધર્મ અતે અતુગમ વચ્ચે ભેદ પાડ્યો 
છે. અહીં રઢ થચેલો ધર્મ રાબ્દ જ ખે સાટે વાપર્યો છે તેથી 
ગોટાળા થવાને સંભવ છે માટે આ તોંધ ઉમેરવી ણચ્રેત સમજ 
છું. પવિત્ર જત્તિથી કરવાનું કર્મ તે ધમે એ વિશ્વાળપણે પર્ચને 
અથી થયો. પણુ મુસલમાન, ખ્િસ્તી વગેરે જે ધર્મા કહેવાય છે 
અને જેને ઇશ્રેજમાં “ રિલિન્યયન ? કહે છે તે “ધર્ચ ' જુદા સ્વરૂપને 
રોય છે. એને માટે “ અતુગમ' શબ્દ મ “જવનશોધન*માં વાષર્ષે 
છે. અતુગમમાંથી વિવિધ સંપ્રદાયો! નીકળે છે. અનુગમો। અને (વિશ્વાળ 
અર્થમાં ) “ધર્મ 'તો સંગંધ સમજવા જેવો છે; કારણુ, એક ખાજૂથી 


૩૧ 


સત્યચય છવ 


અનતુગમો અને સંપ્રદાયો! શ્રદ્ધાનાશનું ડારણુ ખને છે, તો ખીજ 
આજૂથી એમનો ઉદ્દભવ સત્ય સામેના બંડમાંથી જ થાય છે? 
એમ દેખાઈ આવશે. તે આ રીતેઃ 

મૂળમાં (પા. રપ મે) કલ્યા પ્રમાણે એક “ ધર્મ ' શબ્દથી જ 
દર્શાવાતી પણુ વસ્તુતઃ વિકાસક્રમની જુદીજુદી પગથીગઝે મતુષ્યાનાં 
જુદાંજુદાં ટોળાં ઊભેલાં હોય છે. દરેક રાળાને પોતપોતાના 
નાયક-ગુરૂ-આચાર્ય, પોતાની કે પોતાથી થોડી ઉપરતી પગથીએ 
સળી રહે છે. ગએ ઝુરુ રાજનિયુક્ત હોય “કે કુલપરંપરાગત હેય 
એ રાળુ' એને મોટે ભાગે સ્વેચ્ઠાથી જ અનુસરૅ છે, કારણુ કે 
એમની શક્તિ કરતાં એ એમને બહુ આઘે જવા નથી ડકહેતો.- 
સામાન્ય રીતે પ્ર“્નના સોટા ભાગને માટે “ ધર્મનું ' સ્વરૃપ આટલું જ 
હોય છે. આ જ એમને અતુગમ. ઈબ્સન કવિને ધર્માચાર્ય કહે 
છે તેમ સામાન્ય લોકોની દૃણ્િમાં 

“.--11(€ દ8તં &તા11 10તં ડલ તાંક્ડલાઇ, 
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--(જીવન અને ધર્મ વચ્ચે એવો વિરોધ છે કે બનેને એક- 
બીન્નથી જુદાં રાખીએ તો જ બલે પોષાય.) જવનના સ્વાભાવિક 
અનને તેમતે લાગતા મહત્ત્વના ગ્રેદેશોમાં--એેટલે અર્થ અને કામના 
ચદેશામાં--તેમને ધર્મનું લક્રું પાલવતું નથી. ને ધર્મ એ ક્દેશમાં 
દખલ કરે તો તે અર્થ અને કામને મેળવવાની વધારે અનુરૂળતા 
ડરી આપે તો ભલે. આ સિવાય “ ધર્મ ? જે કાંઈ કરાવવા માગતા 
હાય તો તેણે છવનતેો જેની સાથ્રે સ્વાભાવિક સંળેધ ન હોય 
શએવાં કોઈ કૃત્રિમ કર્મો જ સ્યવવાં જેઈએ; જેમકે, તિલક, માળા,. 
જનોઈ કે ફસ ધારવાં, દાટી વધારવી કે ચોટલી રાખવી, અમુક: 
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સત્યમય જીવત 


ફૂટવા માટે જે સતોવ્યથા કે ત્રાસ તે બંડખોારોએ અતુભવ્યાં હોય 
તેના સ્મરણથી તેમની શરૂઆતની વૃત્તિ અતે ભાષા સર્વ અતુગમો, 
સંપ્રદાયો, ગુસ્શાહીએ પ્રત્યે અત્યંત વિરોધની અતે કોઈ સિદ્ધાંતની 
જ ઉપાસના પર ભાર મૂકનારી હોય છે. પણુ પરિણામે તો ઘણુંખરું 
એટલું જ બને છે કે પોતાના જૂના અતુગમ અથવા સંપ્રદાય અને 
તેને જ મળતા ખીન્ન સંપ્રદાયો સામે # તેમને! વિરોધ રહે છે; એટલું 
,જ નહે પણુ પોતે જ એક નવીન સંમ્રદાયના પ્રવર્તક બતી પડે છે, 
અને તે સંપ્રદાય અને પોતે છોડેલા સંપ્રદાય વચ્ચે સોમાંથી બેત્રણ 
ખાખતો વિષે જ જુદાપણું હોય છે.? શર્‌આતના કાળમાં આ નવા 
સંપ્રદાયમાં જરૂર વિશેષ સાત્તિકતા અને બલિદાનતું તેજ હોય છે, 
જુટલાંક ક્ષેત્રોમાં નવીનતા અતે સુધારણાયે હોય છે, નવીન સત્ય 
ન હોય તોયે જૂના સત્યનું કોઈક નવી રીતે દર્શન અને 
ગ્રતિપાદન હોય છે, અતે તે બધાં કારણોને લીધે એમાં તે 
યુગપૂરતી કાંઈક વિરિજ્ઞતા હોય છે. પણુ થોડો કાળ જતાં એ 


૧ ત«તતતે નવીન સ'પ્રદાચમાં દાખલ થતાં છતાં પોતે તો હવે સર્વ 
સ'પ્રદાયો પરથી પર્‌ થયા છે એવી સાન્યતા કેવી બ'ધાઈ ન્નય છે તે નીચેના 
જટલાક કવિઓના ઉદગારો પરથી સમરો. એ ઉદગારો મે અહોં સ્વામી" 
નારાયણુ સ'પ્રદાયમાંથી ટાંક્યા છે, પણુ એવા જ ઉદગારો કબીર, ધીરો, 
ભોને, નિરાંત વગેરેમાંથી તથા વેષ્ણુવ કવિઓમાંથીયે મળી રકે? 

(૨) સત પ'થઃ તે! મે' સવે” નૈયા, સત્સગ વિના ફરી વગેચા; 
હુ' હુ કરતાં ન મન્યા હરિ, જઈ ભોગવી ચોર્યાશી કરી. 
એવા મત તે! જગમાં બહુડુ સમજણુ વિના ભૂલ્યા સહુ; 
સમજણુ છે સદ્ગુરુની પાસ, સ'ત મળે તો થાય પકારા.' 

(૨૦ “ત્ર નથી, કરો! ન્તદુ-નથી ભલાઈ, નથી ભત કે પથ; * 
નણી જોઈને દયા કરી છે, ઓધારવાને જત. 


૨૪. 


પે શં શમે 


| ૩ ડં મ પૂ 10 ર1 0 
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પ્રકરણું ૨ જનુ 
અસત્ય અથવા ભ્રમતી હિતકરેતાતેો વિચાર 


( “સતનિથય કરવો, સવાણી વલ્ણી અતે સયઆયરણુ; 
વું. એ એ સદાથારી મતુષ્યતે રથમ ધર્મ છે એમ સાધારણપણે 
| સૌ કોઈ સવીફારે છે, પણુ ગ ધર્મતે કોઈ અપવાદ છે કે નહિ 
| પ્રશ્ન તપાસવા જેવો છે. 


તેમાં ગયા પ્રેકરણુમાં ઊભે! થયેલો કેઈ વિશાળ સતી 

સિદ્દિતે માટે કોઈ ખીછ જાતતી અસત્ય વાણી 

ભવિ, ભૂતહિત ખેલવાતે પ્રસંગ આવે તો તેમ કરી શકાય 
'ે તહિ એતે! પહેલે વિચાર કરીએ. 


લોકમાન્યતા શખ્દોમાંજ આ વિષય પરતી દલોલ ?જ્‌' 
'વી ઠીક પડશે: 

“ ધ્રારો કે કેટલાક માણસે! લૂટારાના હાથમાંથી છટકી 

તમારા દેખતાં ઘીચ જગલમાં પેસી જાય છે, અતે પાછળી. 

હાથમાં તરવાર લઈતે લૂટારા આવે છે અતે ગે માણસે. 
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સત્યમય જીવન 


અને બોલવાની જરૂર પડે તો, અથવા ન બોલવાથી શંકા. 
ઉત્પન્ન થાય એમ હોય તો, તે વખતે સત્યના કરતાં ખોડું 
બોલવું એ જ વધારે સારું એમ (મેં) વિચાર કરી ઠરાવ્યું 
છે. “--કારણુ, સત્યધર્મ' માત્ર વાણીથી ખોલવાની બાબતમાં જ 
આવી જતો નથી...પણુ સત્ય કરતાંયે સર્વભૂતોનું જેમાં 
હિત હોય તે બોલવું. . .તે જ મારા મત પ્રમાણે ખરૂં સત્વ 
છે ( શાંતિ* ૩૨૯-૧૩ ). ” 

(“ગીતારહસ્ય', પા. ૩૪, મરાઠી આજૃત્તિ.) 


આ દલીલોતેો હવે વિચાર કરીએ. આમાં સૌથી પહેલાં 
આપણે એટલું ચોખ્ખુ" સમજ લેવાની જરૂર છે કે મતુ કે મહા- 
ભારત, કે કૃષ્ણુ કે ભીષ્મના આધારેને લીધે જ ઉપર સૂચવેલા 
વર્તનના ધોરણુતે આપણે સ્વીકારી શઝીએ નહિ. આપણી ધર્માધર્મની 
સ્વતંત્ર વિવેકઞુદ્ધિથી જ જે એ ધેરણુ સાચું લાગે તો જ આપણે 
તેને સ્વીકારી શકીએ. 

જૂડું બોલવાને માટે યોગ્ય પ્રસંગ લાગે એવા ખે દાખલા 
ઉપર આપ્યા છે. પહેલા દાખલામાં, લૃ'ટારા પૂછે છે કે મારે 
શિકાર કયાં ગમો? આને! ઉત્તર મારે શું કામ આપવો નજ્નેઈ એ ? 
હું સાફ કહી દઈ શકું કે હું કહેવાને નથી.--“અન્યાયથી 
પૃછ્નારાને પૂછે તોથે કહેવું નહિ --એ મતુની શિખામણુ અહીં 
ચોગ્ય જ છે. સાચું ખોલવું એ ધર્મ છે; પણુ ન્યારે ખોલવાતું 
કર્તવ્ય ઉત્પન્ન થાય ત્યાં જ સાચું બોલવાની જરૂર છે. «ત્યાં કતેવ્ય 
જ નથી ત્યાં મૌન રાખવું એટલે કહેવાતો ૪તકાર કરવે! એમાં 
અસત્ય નથી. પણુ મૌન રાખુ કે જવાબ આપવાને ઇનકાર કરું 
તો લૂ.ટારો મતે મારવા તૈયાર થાય છે. એટલે કાં તો મારે સાચું. 


કહી દઈ નિરપરાધીઓને પકડાવી દેવા જેઈ એ, અથવા ન બોલી. 


૩૮ 


સત્યમય જીવત 


“કેમ, સાચે જ “ સર્વભૂતહિત ' અથવા કેઈ “નિર્દોષ ' ના પ્રાણ. 
જેખમમાં છે કે કેમ, તેનો વિચાર નથી ફેરતું, પણુ મતે કે મારા 
લોકોને કાંઈ મેરે! ફાયદે! થઈ શકે એમ છે કે નહિ તેટલાતે જ 
વિચાર કરી જૂટડું' ખોલવા અને કરવા તૈયાર થાય છે. સત્યતો 
ઉપાસક આ ગ્રલેોભનમાં અને પાંડિત્યમાં પડવા લાલચ ન ફરે, 
પણુ માતે કે “ જે કોયડા રોજ આપણી સામે આવી ઊભે છેઃ 
તેમાં આપણે સત્યનું પાલન કરીએ તો કઠેણુ અવસરેમાં શું કરવું 
ગની ખબર આપણુતે એની મેળે પડી જશે. ”? 


ર અસત્ય અથવા ભ્રમ કેટલાકને માટે હિતકર છે, એમ 
કહેનારો એક ખીન્ને પક્ષ પણુ છે. તેઓનું કહેવું એવું છે કે 
ખુહ્ધિવાન, જ્ઞાની અને અધિકારી લોકોએ સત્ય 
આપધકારવાદ સમતતેો સ્વીકાર કરવો પણુ અજ્ઞાની, અલ્પ 
ખુદ્દિવાળા, અનધિકારી લેક્રાને ભલે અસત્ય 
અથવા ભ્રમ ઉત્પન્ન કરનારે હોય છતાં જે નૈતિક દષ્ટિએ હિતકારી 
હોય એવા મતને! ઉપદેશ કરવે. 
સ યુષ્રિમેટું ગનચેર્ક નાં જમેશંમિનામ્‌ 15 
ગએ ગીતાના વચનનો અઘટિત આધાર લેવામાં આવે છે, અથવા 
તાત્વિક સત્ય અને વ્યાવહારિક સત્યને નામે સત્યતો અઘટિત અને 
સનમાન્યો ભેદ કરવામાં આવે છે, અથવા કોઈવાર “ અધિકાર- 
ભેદ 'ના નાચ તળે એ પક્ષ રજૂ કરવામાં આવે છે. 
દાહરણાર્થ, આપણા દેશમાં મે એવા વેદાન્તીએ અતે. 
૧ ગાંધીજ $ “ આશ્રમવાસીને પત્રો”, પા. ૨૦૯ 


૨ અજ્ઞાની કમ*સ'ગીસાં છુદ્ધિભેદ્ ન પાડવો. 
(ગીત અ. ૩-૨૬? 


૪ર 


સત્યમય જવન 


“છે; ખીજી ખાજૂથી શુદ્ધ સત્યનો માગે તેમને એવે! કઠેણુ અતે 
સાંકડો લાગે છે કે સામાન્ય લોકો એતે જીરવી શકે નહિ એમ 
તેઓ સાને છે. આ પોતે ઉત્પન્ન કરેલી આપત્તિમાંથી છૂટવા માટે 
તેઓ માયાવાદનો અધટિત આશ્રય લઈ એક એવે સિદ્ધાન્ત ધટાવે 
છે કે “ માયાનું કાર્ય બધું જ સિથ્યા છે; માટે સસારના માયિક 
વ્યવહારે માં સત્યાસત્યની બહુ ઝીણુવટમાં ઊતરવું નહિ; પણુ 
આળકને દવા પીવા લલચાવવા માટે જેમ સાટર 'કે નેતર દેખાડવામાં 
આવે, તેમ અજ્ઞાની લોકો માટે આવાં પ્રલોભતો, ભયો અને 
રમકડાં તિર્માણુ કરવાં નનેઈ એ. *? આ સિદ્ધાન્ત કેટલો ભૂલભર્યો 
જ અને સાયાવાદમાં જે કાંઈ સત્યાંશ છે તેતી કેટલી બધી ખોટી 
સમજણુ પ્રગટ કરે છે તે દૈેખાડવાનું આ સ્થાન નથી, અહોં 
એટલું જ કહેવું બસ છે કે આમાં પૂરો વિચાર થયે! નથી. ગમે 
તે રીતે લોકોને સદાચારને માર્ગે વાળવા જ જેઈ એ એવું કોઈ 
કર્તવ્ય આપણી ઉપર આવી પડતું નથી. લોકોને સદાચારને માર્ગે 
વાળવા એ જે એક પવિત્ર કર્તવ્ય હોય તો તે અણીશુદ્ધ પવિત્ર 
રીતે જ ચવું ન્નેઈ એ. સત્યને! ભેગ કર્યા વિના, ખોટું અથવા ન 
શાનવા જેવું છે એમ જેને વિષે પાછળથી કહેવું પડે એવું કઈ 
શ્રણુ આગળ ધર્યા વિના જે આપણતે લોકોને સદ્દાચારને માર્ગે 
વાળવાને। ઉપદેશ દેતાં આવડે તો આપીએ. નહિ તો તેમ કરવાને 
બોને પોતાને માથે વહોરી લેવાતું કોઈ કર્તવ્ય ઊભું થતું જ નથી. 
ઝમાં રહેલી પોતાની વૃત્તિની બરાબર પરીક્ષા કરવામાં આવે તે! 
જણાઈ આવે કે એમાં પોતાના સાન વિષે વધારેપડતો અહંકાર 


ન્ટ 


રૃ આ રાખ્દો મારા રચેલા નથી, લગભગ આ જ રાખ્દો એક ચાસ્ત્રિ- 
“વાન વેદાન્તીએ સને અત્ય'ત ગ'ભીરતાથી કહેલા. ખીનઓને બોહે પણુ એને 
ન્મળતી ભાષા મે' સાંભળી છે. 


સત્યમચં જીવન 


- અંતઃકરણુપૂર્વક એને ઈશ્વરનું કાર્ય અને લો૩્સેવા માતી છે! સંભવ 
છે કે 'કાઈવાચકતે આ વાકચા ભૂતકાળથી માંડીને અત્યાર સુધીના 
સર્વે પૂન્ય ચુરષઠા અતે શાસનની બદનક્ષી કરનારાં લાગે અને એની 
લાગણી દુખાય. એવું દુઃખ લગાડવા માટે હું દિલગીર છું, પણુ 
સાથે તેએ ન્નણે કે આ વાડચો! અતિશય દુઃખથી પણુ સત્યની 
પૂશ્ન માટે જ નિરુપાયે લખાયાં છે. જ્યાં સત્યોપાસના એ જ 
વિષય છે ત્યાં મારો જે મત બંધાયો હોય તે જણાવ્યા વિના કેમ 
ચાલે ? આમાં અપવાદ થનારા સંતો પણુ છે જ. એમને તો દડવત 
ગમ્રણામ જ છે. 


$ કહેવાનું આ છેઃ બ્રમ કકે અસત્ય કદીયૅ હિતકારક હોઈ 

શકે નહિ. પણુ આનો અર્થ એ નથી કે ભ્રમ કે અસત્યને 

અમુક કાળે ન છેડવામાં ડહાપણુ ન હેય; 

ભ્રમ તથા અથવા બધા ભ્રમ “કે અસત્યને છેડી ન શકાય 

“અસત્યથી તુક્સાન એમ ન બતે; અથવા કઈ રીતે છેડવો એ 

વિચારવા જેવું ન હોય. પણુ અમુક માણુસ 

સારે ભ્રમ કે અસત્ય રિતષારજ છે એમ સમજી એનામાં એ ઉત્પન્ન 

થાય ક પોષાય એવાં વાણી %ે વર્તન રાખવાં એથી સમાજમાં 
દભ અને જડતા જ વધે છે. આનાં કારણે: 

(૧) સારી વસ્તુને ખાટી માન્યતાના પાયા ઉપર રચવાથી 

ખોટી માન્યતા તૂટી પડવાની સાથે તે વસ્તુ પરની શ્રદ્ધા પણુ તૂટી 

પડે છે એટલું જ નહિ પણુ એ વસ્તુ વિષેની 

સાચુ" પણુંઃ સાચી અને વાજખી' દલીલોનું મહત્ત્ત પણુ 

-સ'શચાસર્ૂપદ થાય' ધટી ગયા જેયું'થાય છે. દા. ત., નરથ્ના 

ભયથી દારૂને? નિષેધ કરવાથી, નરક જડ 


:મનાતાં' દારૂનિષેધ' બાબતમી ધાિક ભાવના ચાલી ન્નમ છે એટલું 


જ૬ 


સત્યેમય જીવત 


જડતાતું કારણુ એ વહેમે। વગેરે જ હોય છે. બ્રમતે સંધરવો એને! 
જે ચમ. વિર” ૧, જ અ આ 

અયે જ એ કે બધી બાબતોમાં ભ્રમભરી માન્યતાઓને આધારે 

જ વિચાર કરવાની ટેવ પાડવી; એટલે કે ષ્રુદ્ધિ સત્યતે ઝીલી ન' 

રકે એવી રીતે એને દરેક બાબતમાં અશક્ત ફરેવી.' 


ડું ભ્રમ અથવા અસત્યતું સમર્થન કરનારાતી એક દલીલ. 
આ ગ્રકારની છેઃ 


૨. અહીં “કેળવણીના પાયા'સાંથી કેટલાંક વાકત્રો ઉતારું છું તે. 
માટે વાચક ક્ષમા કરશે એમ આશા રાખું છુંઃ 

“ વિધાયક કલ્પના સામે મારો સુખ્ય વાંધા એ છે કે એ* 
અસત્યના કલ કથી દૂષિત છે. અવલે।કન અને અનુભવથી એમ જણાય 
છે કે વિધાયક કલ્પનાઓ ડરવાની અને સાંભળવાની વૃત્તિ ખતજ્નેને 
અસત્ય તરફ લઈ નચ છે અને ખન્નેને છેતરે છે. ” 

“ અમુક ચકલાચકલીની વાતને (ખાળક ) અસત્યરૂપે પારખતો 
થઈ ન્ય, પણુ ભ્રમમાં રહેવાની ટેવ ખીજે કોઈ ડેકાણે જણાવાનો 
સભવ છે. કદાચ યેોગવાસિષ્ટ કે તુળસીરામાયણુ વાંચતાં કોઈ 
ચિરંજીવી કાક્ભુશ'ડીની વાતોમાં કે સ'ન્યાસીનાં સ્વષ્તોની વાતોમાં 
સત્યતાવી શ્રદ્ધા રહે; એટ્લે એ પણુ એક વિધાયક કલ્પના જ છે 
એમ ન પારખી રાકે. ” 

“ જનતામાં ભ્રમ, પરાધીન ખુદ્ધિ, વહેમ અને અજ્ઞાન ફાયમ- 
રહેવામાં આવી કથાઓ કારણુભૂત થાય છે. ” 

“આ વાતો કાલ્પનિક છે એવું જ્ઞાન થતાં એમાંની સર્વ 
વસ્તુનો ત્યાગ કરવાની વૃત્તિ ઉત્પત્ર ચાય છે. * -એટલે વાર્તા કહેવાને 
ઉદ્દેરા નિષ્ફળ ન્તચ છે. ” 

“““ઝાતેક સારી અને હિતકારક વસ્તુએ સમન્તવવા માટે પણ. 
ચહિંચિત્‌ પણુ અસત્ય, ભ્રામક કે પાછળથી જેને પર્હાર્‌ કરવો પડે 
એવા સ્વરૂપમાં મૂકવા મારી ઇચ્છા થતી નથી.” 

(  કલ્પનાશક્તિની કેળવણી ના ગ્રકરણૂમાંથી. )' 


૪૮ 


કશ્ત્યમય જવન 


ભક્તિ કરીશું તો પશ્વર આપણી સામું જશે અને આપણુને 
સંકટમાં પડવા નહિ દે' એ આશા ઘટતી નથી. ઊલડું, એવુંયે 
બતે છે કે અર્દ્દત વેદાંતની વિચારસરણીને એ ઉપરઉપરથી જ 
ઝીલી લઈ એને પોતાની અયોગ્ય વાસનાને પોષવા સાટે ઉપયોગ 
કરે છે. “ “ધ અતે મોક્ષ, કે પાપ અતે પુણ્ય કાલ્પનિક છે * 
એવાં વાકચોને ઉપરથી જ પકડી લઈ, જણે સ્વૈરવર્તનનો પરવાને 
મળ્યો હોય એમ એ સમજે છે, અને સત્યવાણી કે સત્યવર્તનનેો 
આગ્રહ એટલેજ ભેદ્દણિ--અજ્ઞાન--ભ્રમ--ગુણાતીતતાનેો અભાવ 
એમ શ સાનવા લાગે છે 


,આ ઉપરથી ભ્રમ થોડા વખત માટે તો જરૂર લાભકારક 
હોઈ શકે એમ લાગે એવું છે. પણુ એ નિર્ણય બરાબર નથી. 

ઉપર બતાવેલા દોષ ઊપજવાનું કારણુ ગએ છે કે કોઈની 
ભૂલભરેલી માન્યતા દૂર કરવી અતે ખરે પક્ષ એને કહેવે 
એટલું જ ખસ નથી એ વાત કહેનાર ભૂલી ન્નય છે. પણુ એટલું 
કર્યા ઉપરાંત ખીજ પણુ ખે બાબતોની જરૂર છેઃ (૧) વિચાર 
કરવાની ભ્રમભરી ષદ્દતિતે બદલે વિચાર કરવાની શુદ્ધ પદ્દતિ 
પણુ તેને હાથ લાગવી ન્નેઈએ; અને (૨) ખરે પક્ષ જીવનમાં 
ઊતરવા સાટે જે પ્રકારનું ભાવનાબળ નઈ એ તે કેળવાયેલું હોડું 
નનેઈ એ. આથી પોતાના વિચાર પારકાને પકત જે અત્યંત 
ઉત્સુક હોય તેણે સૌથી ગ્રથમ લેક્રોમાં ઉદાર ભાવનાઓ ખીલવવી 
જેઈ એ, અને પછી તેમની વિચારપદ્દતિ બદલવાનો ગ્રયત્ન 
કર્વો જેઈએ એ, તેમનામાં સત્ય માટે ગ્રોતિ જગ્રત કરવી 
જેઈએ, ખોટા વિચારના કરતાં ખરા વિચારનાં પ્રમાણુ કેટલાં 
સખળ છે તે તેમના મનમાં ઠૅસાવવું નઈ એ, રીકા અતે નવા 
વિચારે. સાંભળવાની તેમનામાં રુચિ ઉત્પન્ન કરવી ન્નેઈ એ, અને 


પ૦ 


સત્યમય જવન 


“ઉત્પન્ન થવાનું--ભ્રમો રહી જવાતું--એક ખીજુ કારણુ પણુ હોય' 
છે. સામાન્ય રીતે તાત્વિક ગ્રંથોના અભ્યાસીએ 
અભ્યાસની પણુ અસુક તત્ત્વવિચારક કઈ બાખતમાં શું 
ખોટી રીત માને છે તેનો જ અભ્યાસ કરે છે. એ ખાખતમાં 
એણે જુદેજુદે પ્રસંગે શું અભિમ્રાય દર્શાવ્યા 
છે તે એ જણી લે છે. દા. ત., જે માણુસ ગાંધીજએ 'સત્યાગ્રહ)' 
“અહિસા,' “ ધર્મ' વગેરેવગેરે વિષયો પર જુદેજુદે પ્રસંગે જે 
જે કહું હેય તે બધું બરાખર કહી ચક્રે અને તેનો કદાચ સમન્વય. 
રી શકે તે ગાંધીજને! સારો અભ્યાસી કહેવાય. પછી ગાંધીજી 
ત્યે જુદ્દાં જ કારણોસર એનો આદર બંધાયો હોય તેથી એ 
વિચારોને પણુ તે સ્વીકારી લે. પણુ અભ્યાસની આ રીત બરાબર 
નથી. અસ્નુક વિચારક અમુક વિષય પર્‌ શું વિચારે છે એટલું 
*નણુવું ખસ નથી. જેમ, જેને પોતાના વિચારે ગ્રવર્તાવવા છે તેણે 
પોતાના શબ્દપ્રમાણુથી માની લેવાય એવી અપેક્ષાથી પોતાના 
નિણુયો જણાવ્યા જવા એ બસ નથી, પણુ પોતે તે નિર્ણુયે! ૫૨. 
જેવી રીતે આવ્યો તેના મૂળ પાયાતું તથા પોતાની ભાવનાઓની 
સાચી ભૂમિકાનું વાચકને દરીન થાય એ રીતે પોતાના વિચારે 
બતે તેટલી સ્પષ્ટતાથી સમન્નવવા જેઈ એ; તેમ અભ્યાસક્રે પણુ 
બને તેટલી સૃદ્દમતાથી વિચારના એ પાયા તથા ભાવનાની ભૂમિકા 
સમજવા સથવું નનેઈ એ. એમ કરનારતે મૂળ વિચાર્કના અનેક 
ઉઠ્ગારોતે ભેગા કરવાની જરૂર ન પડે. અમુક ગ્રસંગે એ શું કહેશે 
અથવા કરશે તે અભ્યાસક પોતાની મેળે ધણીવાર ન્નણી રકે. 
એવે! અભ્યાસી એ પુરુષના ઉઠ્દગારોમાં કે!ઈઈ હેકાણે વિરાંગતિ કરે 
ભૂલ હોય તા તે પણુ એ જ_ રીતે પકડી શકે, અને--કોધવાર. 
ગ્રયત્ન થાય છે તેમ--એવી વિસગતિમાં એકવાકયતા જ છે એકું 
દેખાડવાના મિથ્યા મોહમાં નહિ પડે. 


ધમ 


ક્ર 
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પણુ એ બ્રસોની સાથે જ રહેલા કેટલાક સત્યવિચાર, ખુદ્ધિગમ્ય- 
કારસો, અથવા ઉચ્ચ અને પ્રામાણિક ભાવનાઓને લીધે તેમનો 
સદાચાર ઊપજે છે. એથી ઊલટું, પેલા શુષ્કવેદાંતીઓના દુરાચારતું 
કારણુ એમને ભ્રમનાશ નથી, પણુ ખીનં મે ફારણેદ હોય છે- 
ગોક તા એસના બ્રમમૂલક વિચારો ઉપર હુમલો કરવાની રીત 
અતે અવસરતો અશતિશય સાવધાનતા અને દૂર્દણિથી નિર્ણય 
થયેલો નહિ એે છે. એટલે કે એમને પૂરેપૂરા અધિકાર જેયા 
વિના એમની આગળ વેદાંતનું નિરૂપણુ કરવામાં આવવાથી એકલું 
વિપરીત પરિણામ આવ્યું હોય છે; અને, ખીજાં, એને મળેલા 
ઉપદેશમાં ષ્હય સાથે સત્યાંશનું પણુ ખંડન કરી નાંખવામાં આવેલું 
હોય છે. એટલે કે સદાચાર, જપ, તપ, વ્રત, તીર્થ વગેરે ક્યા- 
ઓના વાજખી ઉદ્દેશો અને કિંમત પણુ લઈ લેવામાં આવ્યાં હોય 
છે અને અતિશમોક્તિના દોષથી નવે! દોષ ઉત્પન્ન કરેલો હોય છે. 

ભ્રામક માન્યતા ચાર્ત્રિતે સુધારવામાં ઉપયોગી થાય છે 
એ જેમ એક ખાજૂની ભૂલ છે, તેમ એ કાઢી નાંખવાથી યાયિત્રિ 
સુધરી જ ન્નય છે જેમ માનકું એ ખીજી બાજૂની ભૂલ છે. 
ગેટલે કે જે ચાસિત્રશુદ્ધિ એ જ ઉદ્દેશ હોય તો તેને માટે વેદાંત- 
નિરૂપણુ જ હંમેશાં આવશ્યક નથી. ભ્રામક માન્યતાનો આશ્રય 
લીધા વિના ચારિત્રને પોષવું એ સૌથી પહેલું લક્ષ્ય રાખવું જેઈ ગએ. 

ખહ્મવિધાનાં શાસ્્રોમાંયે આપણે જેશું તે! જણાશે કે 
સેદાંતસ્ાનતો અધિકાર સાધનચતુષ્ઠયસંપન્નને છે. એટલે કે જેની 
સલિન ૬ૃત્તિઓ નાશ પામી ગઈ છે એટલું જ નહિ, પણુ શુભ 
વાસનાગા અને સદ્ચયુણોનોા એટલે ઉત્કર્ષ થઈ ચૂકયો છે કે તેનો 
જગતમાં કંઈ કરી બતાવવાનો, કૅઈક ભોગવવાનો કે કંઈક પ્રાલે 
કરવાનો વેગ પૂરો થઈ ગયો છે, અને તેની અશાંતિ કેવળ એકઃ 


જ 
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વનમાં કેટલી ખધી પ્રષઠુલ્લતા, આશા, ઉત્સાહ અને મસ્તી રહે 
છે, અતે જવનમાં આવતાં સુખદુઃખોનેથે સહન કરવાનુંયે 'કેટલું 
ઘર્ય રહે છે તે હું ન્નણું છું. ઘણાઓએ એવા કેટલાક ભક્તો 
નયા હશે અને લગભગ સર્વેએ એ પ્રકારના ભક્તકવિ નાં કાવ્યો 
વાંચ્યાં હશે. નરસિંહ મહેતા, મીરાંબાઈ, તુકારામ જેવા ધણાઓને 
પાતાના જીવનનો એક કાળ તો એ માન્યતાથી જ રંગાચેલો હતે. 

એમાંથી જેએ નું એ માન્યતાને નાશ થયા પહેલાં જ મરણુ 
આવ્યું તેમને માટે કદાચ એમ કહી શકાય કે “ ભલે ખીચારા 
ચિત્તાકર્ષક ત્ઞાનમાં મૂઆ. ' જેકે, એવો! ભ્રમ કાયમ રાખવો એ 
“પાસર ' જ્નને માટે ઉપયોગી છે એમ જેઝો માને છે, અને 
સાથે એમ પણુ "ખાતરીપૂર્વક માને છે કે મરણુથી મરનારનું 
વ્યક્તિત્વ નાશ પામતું નથી અને જવદશાને। નાશ થતો નથી, 
તેમને એમ પણુ પૂછી શકાય કે એમની પરલોકનાં સુખની 
આશાઓ મિથ્યા છે એમ મૂઆ પછી માલૂમ પડતાં એમને જે 
આધાત અને દુઃખ થયાં હરે તેને માટે ક્ોણુ જવાબદાર છે, તેમને 
શે ખદલે વાળી આપવા તેએ શક્તિમાન છે, અને તેઓને શે 
ઉત્કપ થયો! હશે એમ તેઓ કહી શકે એમ છે ? 


પણુ એમ બ્રમમાં રહીને જ મૂએલાની વાત જવા દે. પણુ 
જેએા તત્ત્વજિત્તાસુ છે, સદૈવ સત્યપરાયણુ થવા અતે રહેવા 
સથે છે, જેમની સત્ય માટે એટલી તીવ્ર ભક્તિ રહેલી છે કે તેને 
મારે જે ભોગ આપવે! પડે તે આપવા પાછી પાતી કરે નહિ, 
તેમના ઉત્કર્ષ ભ્રમા અને વહેમાના સંસ્કારોને લીધે કેટલે લંબાય 
છે, કઠણુ થાય છે અને એમના જીવનને કેટલો બધો કાળ ન્યર્ય 
કછો સહન ફરવામાં અને નિષ્કારણુ ઊપજેલા ચિત્તના ઝઘડાઓ 
શમાવવામાં તનય છે એમની વાત વિચારીએ. 


પદ્‌ 
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બુદ્ધિતે સ્વીકારું કે શ્રહાને વળગું ?' આ દિધા સ્થિતિમાંથી પાર. 
પડી બુદ્ધિના નિર્ણયમાં સ્થિર ન થાય ત્યાં સુધી જે માનસિક દુઃખ 
તેએ ભોગવે છે તેતો ખ્યાલ, જેગ્ન “ પામર ' જનને માટે બ્રમને. 
પોપવામાં લાભ સમજે છે, તેમને નહિ હોય એમ જ કહેવું નનેઈ એ. 

જે કોઈ એમ કહે કે “ અપામર ' માણુસના હદયમાં રહેલી 
સત્યતે માટેની વ્યાકુળતા, તેઓના ઉપર અસત્ય સંસ્કારેતું 
ન્નેર ન હોત તો મરી ગઈ હોત, અને અસત્ય ગંસ્કારેતે લીધે 
જ તેઓને! સત્ય માટે પુસ્પાર્થ થયે! હતો, તો ઉપર પૂર્વપક્ષે કરેલી 
દલીલ જ તેમતે લાઝૂ પડે છે કે “ અસત્યનું ઉત્થાપન એટલે 
સત્યનું જ્ઞાન થહું નથી, તેથી અસત્યમાં શ્રદ્ધા ન ખેસાડવામાં. 
આવી હોય તોથે સત્ય માટે પુસ્ધાર્થની જરૂર રહે છે જ, અતે 
સત્યને શ્નણ્યા વિના જેને ચેન પડતું નથી તેને તે વ્યાકુળતા 
રહેશે જ; તેથી એ પુસ્ષ પુસ્પાર્થહીન થાય નહિ, પણુ વધારે સફળ 
અને ઉન્જવળ પુરુષાર્થ ફરે. વળી, પોતાને! ઉત્કર્ષ કરવાની #ચ્છા 
રાખનારને પોતાના મન સાથે લડવા માટે સ્વાભાવિક જગતમાં 
એષી ખાખતોા નથી કે એમાં ભ્રાસક સાન્યતાઓનો ઉમેરે 
કરવાની જરૃર ગણાય. પ 


#- 


૧ ગેરસમજ ન થાય તે માટે “ કેળવણીના પાયા માં “ અસત્ય 
શબ્દ પર કરેલી નોંધ તીચે હતારુ છું: 

“ સત્યથી ઊલટું, અથવા જ્‌ડું', મિથ્યા એ પણુ અસત્ય 
કહેવાય છે, અને વિરેષ સત્યની ટછિએ ઓછું સત્ય પણુ અસત્ય 
કહેવાય છે. એક વસ્તુ એકીવખતે સાચી અને જૂઠી બતે ભાસી ન 
શકે. જે વખતે મને એક ઓરડીમાં દોરીમાં સાપ ભાસ્યા હોય તે 
વખતે હુ' કોઈને કહુ કે એ ઓરડીમાં સાપ છે તા તે જૂઠું નથી. 
પણ એ ભાસ સિથ્યા ન્તહયા "પછી કોઈ ને ડરાવવા માટે કે વિનોદદાર્યે. 
એમ કહુ' તો તે જૂટું' છે. પણ લોઢાનો! પાવડો, હઘોડી અને કોદાળી. 


દ. 
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“હોય તેતી પાછળ મહેનત કરીએ તો તો હજુ ઠીક. પણુ તત્ત્વજ્ઞાન 

એવું નિશ્ચિત પ્રકારતું છે જ નહિ. એ તો 

અસેયવાદ નિખ્પરિણામી છે. એમાં સાચામાં સાચે 

નિશ્રય એટલે જ થઈ શકે છે “કે જગતમાં કે 

જગત વિષે કશુંયે નિશ્ચિતપણે જણુવું રાક્ય જ નથી. એટહું જ 

સાચું જ્ઞાન છે, બાકી ખધી કલ્પનાએ। અને માન્યતાગ્ઓ જ છે. 

એવા નિષ્પરિણામ તત્તજ્તાનની ગ્રાપ્તિમાં શો માલ છે “કે સત્યા- 

સત્ય વિષે આટલા ચૂથણાની જરૂર હોય ? ગએથી વ્યવહારમાં 
આપણુને કશું માર્ગદશન થતું નથી. 

“ કશુંચે નિશ્ચિતપણે ાણુયું શક્ય જ નથી ' એ મત 
અગે્‌યવાદને નામે ઓળખાય છે. “કેટલાક તત્ત્વત્ઞાતીઓ એ જ મત 
માનતા. સોર્લી પણુ તેમાંના એક હતા. તેમની સામે ઉપરને। 
આક્વેપ હતો. આ સામે એમનું કહેવું એવું હતું કે એ પ્રકારનું 
સાન પણુ નકાઝું નથી. કારણુ કે એવી ન્નતતે। નિશ્રય પણુ આપણુને 
વિચાર અને ભાવનાના વંધ્ય મસપ્રદેશેમાં કાંકાં મારતાં અટકાવી 
આપણી મિથ્યા જનારી પ્રવૃત્તિને અચૂક સકળ દિશામાં વાળે છે. 

તત્ત્વજ્ઞાનનો વિકાસ તપાસતાં જણાશે કે અગ્રેયવાદ તથા 
શૂન્યવાદ એ તત્ત્વવિચારમાં આવતી પગથી જેવાં જ છે. અનેક 
-સ્વતેત્ર વિચારકો! એક કાળે “ કશું જ્નણુવું શકય નથી ' અથવા 
“કશું છેજ નહિ, શત્ય જ છે, જે જણાય છે તે કેવળ ભ્રમ છે ” 
એવી વિચાર્સરણીસાં ઊતરી પડે છે. આનું કારણુ, આગળ જણાવ્યું 
તેમ, “ અસત્યના ઉથાપવાથી સત્ય સ્થાપિત થતું નથી ' એ છે. 

અસત્યનો! નાશ અને સત્યતું દ્શીન એ ખેતી વચ્ચે આવે! કાળ 
જતો હોય એમ લાગે છે. એકવાર ભારતવર્ષનાયે મોટા વિચારે 
-અસેયવાદી “કે શૂન્યવાદી હતા એમ માલૂમ પડે છે. આમાંથી જ 


૬૦ 


ક્રત્યમય જીવન 


અથવા અસ્ચિ દૂર કરવા ખીજ કલ્પના ઉઠાવવી પડે છે. દા. ત., 
સુનજન્મતો વાદઃ આપણે એટલી હદ સુધી ચીતર્યો છે કે 
“છવ”? સર્યા પછી કઈ ચયોનિસાં જ્શે એ કોઈ નિયમ કરતાં 
કાકતાલીયતા ઉપર વધારે આધાર રાખે છે. તેથી કરીને સતુખ્યદેહ 
ગયા પછી સરનાર ક્રેઈ કીડો થશે, પેખી થશે, પશુ થશે કરે શું 
થશે તે કહી શકાય નહિ. આ રીતે ન્ને કાકતાલીય ન્યાચે પુનર્જન્મ 
થતા હોય તો દેખીડું છે કે સુમુક્ષુતે એમાંથી છૂટવાને કોઈ 
અુદ્દિયુક્ત કે પોતાના ગ્રયત્ન પર આધાર રાખનારી ચોજના પર 
વિશ્વાસ ન રાખી રકાય એમ લાગે. આ ૩લ્પનાના ભયમાંથી 
છોડાવવા સંપ્રદાયપ્રવર્તેકો ખહાર પડે છે, અને માત્ર એ સંપ્રદાયના 
ગ્રવર્તફમાં ઉદ્દારકપણાની શ્રહ્દા રાખવાથી જન્મોજત્મનાં પાપ 
નાશ પામે છે અને કશા પ્રયત્ન વિના “મોક્ષ મળે છે--એવી 
“અનુગ્રહ 'ની કલ્પના નિર્માયુ કરવામાં આવે છે. જે પહેલી 
કાકતાલીયતાની કલ્પના ન હોત તો ખીજ થવાને પણુ કારણુ ન હોળું- 


તે જ ગ્રમાણે પુણ્યથી સ્વર્ગ પ્રાપ્ત થાય છે એ કલ્પના પ્રથમ 
નિર્સાણુ થઈ. એ ડલ્પના ઓછી શુદ્ધ લાગવાથી એથી પર વૈકુદ, 
એથી પર ગોલે।ક, એથધી પર અક્ષરધામ એવી ઉપરાઉપરી 
કલ્પનાએ ખાંધવામાં જ સંમ્રદાયપ્રવર્તકરાએ પોતાની બુદ્ધિ દોડાવી. 
દરેક ઊપલી કલ્પનામાં ભોગણૃત્તિની ન્યૂનતા--અને તેટલે અંશે 
વિશેષ શુહ્ધિ--જ્યાય છે એ સાચુ પણુ, એથી, અતુયાયીને જે 
આશ્વાસન મળે છે તે ઓછું કાલ્પનિક દૅરતું નથી, તેમજ તેવું 
ઔજ એક પહેલી ખોટી કલ્પનામાંથી છે એ વાત ઓછી થતી નથી. 


૧, આ આખોયે વાદ સને વધારે વિચારવા નવા લાગે છે, પણ 
:્અર્હીં એ પ્રસ્‍તુત નથી. અહીં એના એક જ અ'રનેો વિચાર છે. 


દર્‌ 


સત્યમચ જીવન 


“અથવા અરુચિ દૂર ફરવા ખીજી કલ્પના ઉઠાવવી પડે છે, દા. ત., 
સુનર્જન્મનો વાદ? આપણે એટલી હદ સુધી ચીતર્યો છે કે 
“જવ સર્યા પછી કઈ ચોનિમાં જશે એ કોઈ નિયમ કરતાં 
કોકતાલીયતા ઉપર્‌ વધારે આધાર રાખે છે. તેથી કરીતે સતુષ્યદેડ 
ગયા પછી સરનાર કોઈ કીડો થશે, પેખી થશે, પશુ થશે કે શું 
થશે તે કહી શકાય નહિ. આ રીતે ને કાકતાલીય ન્યાયે પુનર્જન્મ 
થતો હોય તો દેખીતું છે ક સુમુક્ષુને એમાંથી છૂટવાને કોઈ 
ખુહ્યિક્ત કે પોતાના પ્રયત્ન પર આધાર રાખનારી યોજના પર્‌ 
વિશ્વાસ ન રાખી શકાય એમ લાગે. આ કલ્પનાના ભયમાંથી 
છોડાવવા સંપ્રદાયપ્રવ્તેકો ખહાર પડે છે, અને માત્ર એ સંપ્રદાયના 
મ્રવર્તકમાં ઉદ્દારકપણાની શ્રદ્ધા રાખવાથી જન્મોજન્મનાં પાપ 
નાશ પામે છે અને કશા ગ્રેવત્ત વિના “ મોક્ષ' મળે છે--એવી 
“અનુગ્રહ 'તી કલ્પના નિર્માયુ કરવામાં આવે છે. નને પહેલી 
કાકતાલીયતાની કલ્પના ન હોત તો ખીજી થવાને પણુ કારણુ ન હોવું. 


તે જ ગેમાણે પુણ્યથી સ્વર્ગ પ્રાસ થાય છે એ કલ્પના ગ્રથમ 
નિર્માણુ ચર. એ કલ્પના ઓછી શુદ્ધ લાગવાથી એથી પર વૈકુંઠ, 
એથી પર ગોલે।ક, એથી પર અક્ષરધામ એવી ઉપરાઉપરી 
કલ્પનાઓ બાંધવામાં જ સંમ્રદાયપ્રવર્તકાએ પોતાની બુદ્દિ દોડાવી 
દરેક ઊપલી કલ્પનામાં ભેગનૃત્તિની ન્યૂનતા--અને તેટલે અંગે 
વિશેષ શુદ્ધિ--જણાય છે એ સાચુ. પણુ, એથી, અનુયાયીને જે 
આશ્ચાસન સળે છે તે ઓછું કાલ્પનિક ઠેરતું નથી, તેમજ તેનું 
આજ એક પહેલી ખોરી કલ્પનામાંથી છે એ વાત એખછી થતી નથી- 


૧, આ આખોયે વાદ મને વધારે વિચારવા જેવો! લાગે છે, પણ 
ઝ્અહીં એ પ્રસ્તુત નથી. અહીં એના એક જ અ'શનેો વિચાર છે. 


દર્‌ 


બ્રમ પોષવાસાં સ્વાર્થ 


$ વિશુદ્દ સત્યમાં જરા ભ્રમના ભેળની પણુ જર્‌ર છે એમ 
લ્ાગવામાં સકહ્મ રીતે એમ માનનારાતે! સ્વાર્થ રહેલે! હેવ છે. 
પોતાતેો ઉદ્દેશ સિદ્ઠ કરવા માટે લેઇકામાં જે 
ભરમ પોષવામાં સાન્યતાએ રૂઢ થઈ ગઈ હોય તેનો ઉષષેગ 
સ્વાર્થ કર્‌ી લેવાતી, તેમજ જૂનાતે સાચવી રાખવાની 
પ્રામાણિક છતાં હાનિકારક વૃત્તિ સમર્થ 
“સૃધારકો તધા ધર્ષપ્રવતકામાં પણ રહે છે, ગણુપતિમાં વોતાતે 
કશી શ્રદ્ધા હોય % ન હોય, પણુ લેકતે એમાં શ્રદ્ધા છે તા તેતે 
નિમિત્ત ડરી લઈ ૨જઝીય, સામાજિક વગેરે પ્રકૃતિને! સયા 
કર્વો--એ પહેલા પ્રકારની પ્રરૃત્તિતું ઉદાહરણ છે. ગણપતિતી 
કલ્પના સારી પેઠે રૂઢ છે, તેમાં રૂપક રહું છે, મળ કઈ અમૂર્ત 
“ભાવનાને મૂર્ત કરવા એ ર્‌પક યોજ્યું તે કોઈ જાણતું નથી «,-- 
નિદાન સામાન્ય લેકે તો “ણુતા નથી «--ત્યાર એ રૃટ 
કલ્પનાને કાયમ પણુ રાખવી, અને એક નવો ખુલાસો આપી 
તેતું રૂપક સ્વરૂપ સમન્નવવું--એવે પ્રયત્ન બીન્ત પ્રકારની વૃત્તિનું 
'ઉદાહરણુ છે, 
પણુ આવી વૃત્તિ સમર્થ પુરુષમાં હેય છે તેથી એ હિતકર 
જ છે એમ કહેવાય નહિ. ઊલટું, એ જંત્તિથી કશો તાત્કાલિક 
'લાભ ન થતાં સત્યતે! પથ વિશેષ જ કઠણુ થાય છે. કાર્બ 
“એથી ભ્રમને, જણે, સંજીવની ઓષધિ ગળે છે. રી 
એક બ્રમતો તીત્ર સસ્કાર ખીજ બ્રમે! 9ેવી રીતે દલે 


છે તેતું એક ઉદાહરણુ લઈ એ. માણુસને પરમાથ સાધા ક 
તેણે ભગવાં લેવાં જેઈ એ ગવી એક કલ્પના ગામ અજી ટ 


એકવાર વેશ લીધા પછી એ છોડાય જ નહિ ગ આક 
જી, હુવે ધણીવાર માણસને પરમાથ સાધવાને! ક્ષબિક ટેક્‌ 


ક 


ને 


! 


સઝ: 
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પ્‌ 


ના 


નજક 
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ર 


પી 


દ્‌ 


દડ 


સત્યમય જવત 


થાય છે અને તેના આવેશમાં એ સૈન્યાસીને વેશ લઈ લે છે.- 
જટલેોક કાળ ગયા પછી ગે વેગ ઊતરી 4્નય છે અતે ભોગની 
ઇચ્છાઓ બળવાન થાય છે. પણુ હવે વેરા કેમ બદલાય ? એટલે 
ગએ વિશેષ અસત્ય ડરે છે. એ સિદ્ધ પુસ્ષ બન્યાનો ડોળ કરે છે 
અને એક નવી કલ્પના ફેલાવે છે. તે એ કે હવે એનાં સર્વ કર્મો 
ખા%ી રહેલા ગ્રારખ્ધના ભોગરૂપે છે, પણુ નવીન કર્મા નથી. 
અને “ મુક્તને પણ પ્રારબ્ધ ભોગવ્યા વિના છૂટકો થતો જ નથી ” 
ગએ માન્યતાનો આશ્રય લઈ પોતાની વાસનાઓ તૃપ્ત કરે છે.* 


એ જ ગ્રમાણે કોઈ માણુસ ક્ષણિક આવેશમાં અથવા કાઈ, 
સંપ્રદાયના નિયમરૂપે ચીંથરાની કયા પહેરવાનું સ્વીકારે છે. ચીંથરાની 
કંથા પહેરવામાં જ કાંઈ આપ્યાત્મિકતા છે એવા બ્રમને એ પોષે 
છે. ખરેખરી નથી એની ગવી વૃત્તિ કે નથી એવી પરિસ્થિતિ. 
આથી, કેટલોક કાળ ગયા પછી એવું બને છે કે ખરાં ચીંથરાંની' 
કંથા એને પહેરવી નથી, અને નથી પહેરતો એમ કહેવડાવવું 
નથી. પરિણામ એવું આવે છે કે એ મનપસદ આખુ કપડું મેળવી, 
ત્તેના નાનાનાના કકડા કરી, એમાં ને એસાં કોઈ જાતની કળા. 
કરી કથા તૈયાર કરે છે. 


હ સત્યમાં ભ્રમ અથવા કલ્પના લેળવવાની વૃત્તિનો એક" 
જુદો જ ગ્કાર આપણા દેશમાં વારવાર મળી આવે છે. એ સ્યૂળ 


૬. પ્રારખ્ધ કમ એટ્લે શું એને! પૂરો વિચાર અહીં થઈ ન રાકે. 
જાઈ પુરષ અત્િઆહાર કરે તે! તેને અછણું થાય; * સુક્ત એવું કરે 
ત્તે! તેનેયે થાય. કારણુ કે અત્યાહારનું એણે ને પ્રારબ્ધ કર્યું તેનું ફળ એણે 
ભાગવડું જ જેઈએ, પણુ કોઈ સન્યાસી કીમતી ઘરેણાં તથા કપડાં પહેરે 
અમને તેને પ્રારખ્ધભેગ કહે-તો તે મારખ્ધકર્મેના સિદ્ધાન્તને નામે પાખ'ડ છેક 


દ્ર 


ફપકની કલ્પના 


હકીકતોને પણ ર્‌ૃપક તરીકે સમત્નવવાના ગ્રયત્નનો. દા. ત., રામ 
જ કૃપ્ણુતે આપણે “ પરમેશ્રના અવતાર? તરીકે માન્યા. સાથેસાથે. 
સત્ય, અહિંસા, ખહ્ચર્ય વગેરે ધર્મો પચ 
ફ્મકની ઠલ્પતા માન્યા. હક, રામ, કૃઘ્ણુ વગેરેના ચરિત્રિ- 
લેખદ્દાએ એમને વિધે કેટલીક હકીકતે! એવી 
જુ ટરી છે ક તે આષણી કર્મ અને નીતિ વિષેની આજની 
ભાવના સાથે બંધખેસતી આવતી નથી. આથી આપણે, ત્નણે, 
ધર્મસંટ્ટમાં પડ્યા હોઈએ એવું લાગે છેન એમાંથી નીકળવા આપણે 
એક કલ્પના દોગાવીએ છીએ. તે એ કે આ કથાએ આખી 
કૃપકાત્મક જ છે. ઉદાહરણાર્થ, રાવણુ એટ્લે અદકાર, પાંડવકોર્વ 
ઝએેટલે સનની સારીનરતસી ૬ત્તિઓ, ગોપી એટલે અસુકચ્યમુક 
વગેરે. અથવા બીછ ટલ્પના દ્ચીઝએ છીએ કે રામ, કૃપ્ણુ વગેરે 
તા ઈશ્વર ડહેવાય. એ જે કરે તે એમને ચાલી ચાટે. એમનાં 
ગરિત્ર ગાવા ચોગ્ય, અનુકરણુ ટદવા થેોગ્ય નહિ, ઇત્યાદિ. 


નક 


ર૮ કર 


વિચાર કરીશું તો જણાથે “ક આમાં આપણે ખે પ્રકારની 
જલેોમાં પડેલા હોવાથી વધારે ટલ્યનાના ક્ષેત્રમાં ઉતરવાનું થાય છે. 
પછેલી જૃલ એ કે અવતારે વિષે આપણે ચોગ્ય કરતાં વધારે 
સોટી કલ્પના બાંધી રાખી છે અને તેને ન છેથ્વાતો આશ્રઢ 
રાખીએ કીએ. રાસ, કૃપ્ણુ વગેરેનાં પ્રમાણુભૃત એતિટાસિક ચરિત્રો 
ઉપ્લખધ હૈય તોયે વધારેસાં વધારે તેમને વિષે ગટલું જ 
માનતું નઈ એ કે તેએ અત્યંત પરાક્રમી, ધાર્ચિક અને પ્રન્તના 
મહાન ઉદ્દાશ્કો ચઈ ગયા. પણુ, તે તાં, એમનાં ટમે એમના 
દેશકાળથી મર્યાદિત « હોય, અને એમને ઢાથે જવનમાં બ્લો 
પણુ થઈ હાય. વળી, એભની તથા એમના ચનિત્રલેખક્ટાની ધર્મ, 
નીતિ વગેરેની ભાવના આજની ભાવના કરતાં જુદા પ્રકારની હોય 


દપ 


પ્રકરણુ ૩ જું 
સત્યશોધત 


( આટલે સુધી અસતતી હિતફેરતાતો નિષેધ થયે, હવે 
સના અમલ અતે ત્યામતી મર્યાદાએ વિચારવાની રહી, 
વળી એકવાર યાદ રાખીએઃ જે મૂતુષ્ય ધત, માનમરેતખે, 
સત્તા, ભૂતદયા યા એવાં જ હજરો હાતે સતો ત્યાગ કર્યા 
છતાં આત્માતે હાતિ નહિ થાય એવી ધાતકે 
અસત્યતું પાપ ૬ૃત્તિ પોષે છે, તેણે પોતે જ એક એવો 
ભયંકર અધઃપાત પોતાને માટે મતાવી મૂકયો 
છે ડે તેતે ખીજાતા શબ્દ વધારે ભયંકર કરી શકે એમ તથી. 
જે માણુમ સત્ય અતે અસત્તો ભેદ સમજવા સાથે સામાન્ય 
લેઇ।ને કશી લેવાદેવા નથી એવા વિચારથી જીવત રરૂ કરે તે 
ગોડોવદેલો એેવા વિચારતો યઈ જશે કે સતય-અસતતો ભેદ 
સમજવા સાથે તેતે પોતાતે પણુ ખહુ લેવાદેવા નથી, 


હ શરૂઆતમાં જણાવ્યું તેમ સય સંમંધે ત્રણુ રીતે વિચાર 


દ 


સત્ય વિષે ગણ કરવ્તે 


“કરવાને! છેઃ સત્યાસત્યનો નિણીય કરવાની ટર જતો, સત્ય બોલવાની 
કૂર્જ્તો અને પોતાને જે સત્ય લાગતું હેય 

સત્ય વિષે કુ તે ગમાણે પોતાનું વતન રાખવાની કરજને. 
ક્રવ્તે ત્રશેષર બાખતામાં ડડાપણલથયેઈ સંક્રાય કે 

કિલંબ હાઈ શકે છે. પણુ કેટલે! સદાય કે 

વિલંબ ડહાપણુભરે કહેવાય તે તપાસવાનું છે. શસાં વાજ્ની 
કરતાં વધારે સકાચ રાખવાથી પોતાના મત સાથે « છેતરપિંડી 
અથવા ઇ'છાપૂર્વક પાખંડ થાવ છે, અતે 4ાજ્ખી કરતાં વધારે 
વિલંબ કરવાથી ષોતાસાં કાઉણય ( સાનસિક દીતતા ) તથા 


૧ 


2 જ 
અશ્રદ્ધાના દાવ વધૅ છે. 


હ આ મપકરણુમાં સત્ય વિધે નિશ્રય કરવાની કગ્જને! 
“વિચાર ઢરવાને છે 
શબ વિષયમાં પહેલે શ ખ્યાલ તો કારી જ નાખવો 
જેઈ એ કે એકાદ વિષય વ્યાવહારિક ચર્ચા માટે પદિપક્વ ન હોજ 
તા આપણે એ બાબતમાં સ્પટ મત બાંધવાની 
રજ્સાંથી સવશે મુક્ત થઈએ છીએ. કારણ, 
કચારેય પણુ કોઈ મતતે! વ્યવહારમાં અમલ 
“થઈ શકે તે પહેલાં એ વિષયમાં સ્ધટ સત બંધાવો તો! જેઈ એ 
ન, આથી અમક્ષ કરવાની શક્તા ન હોય ત્યારે પણ સત્ય મત 
ખાંધવાની અને તેને પ્રગટ કર્ત્રાની કચ ઊભી થઈ કકે. અસુક 
-એક વિચારની બાબતમાં આજે કાઈ આપણું સાભળવાનું નથી, 
માટે એ વિચારમાં કેટલું સત્યાસત્ય છે તે ત્નણુવાને! ઇનકા2 કરકે 
બે ટકી બુદ્ધિની અતિરાયતા છે 
આપણી ખાતરી હેય કે અસુટ વિચાર ચત્તમાં તત્ટાળ કે 


ન્ડ 


1 


કા 


જથ 


અપૃરતાં કાર 


દહ 


સત્યમય જવનત 


“કાઈ પણુ ડાળે સ્વીકારાવાનો સંભવ ધણા જ એણે છે, વાં. 
આપણે તો! એ વિષ્યમાં સપણ અને શક્ય તેટલે! સત્ય વિચાર 
ધરાવીએ છીસ્મે એટલો સંતોષ મેળવવા માટે ઊંઘ વેચીને ઉન્નગરા 
કરવા બહેતર છે. સત્ય અને જ્ઞાને ત્તો સમયની પ્રતીક્ષા કરતા 
રહેવાતું છે અને સમય આવ્યે આગળ પડવાનું છે. ટૂટીવાઈ 
વ્યક્ત ખહુમાં ખહુ એટયું જ ડરી શકે કે સત્ય અને સાન સાટે 
તે સતત સમથન ડર્યા ડરે, પછી ભલેને તે એકલે જ હાય. અને 
બે બહુમાં બહુ તે આટલું કરી શકે તો એછામાં એછું પણુ 
તેણે આટલું કરકું “જઈ એ. વ્યવહારમાં, કેટલીક પરિસ્થિતિને 
લઈને, આપણે ધારેલું હોય તેમાંનું કેટલુંક, બાકીનું મેળવવા 
સાટે, પડતું મૂઝએ; અથવા અમુક સ્થિતિમાં પડયા રહેવાનું, 
“ પાછા પડવાનું ટાળવા સાટે ઉત્તમ કાર્યપ્રણાલી જતી ડરી. 
ઊતરતી કાર્યગ્રણાલીથી સંતાય સાનીએ; આમાં હર્ટત નથી. પણુ 
એનો અર્થ એવા નથી કે આપણે ઊતરતા વિચારે! પણુ અંગીકાર 
કરવાની, કે સત્યનિશ્રયના શુદ્ધ સુવર્ણમમાં પ્ર્ચાલેત ર્ઢિનો થોડો 
ભેળ ભેળવવાની, કે જે માન્યતાની સગ્રમાણુતા વિષે આપણા 
સનમાં દગદગોા હોય તેવી માન્યતાને અંગીકાર કરવાની છૂટ છે, 
અશવા તેવી માન્યતાનો પ્તિહાસ તપાસવાની બાખતમાં બેદરકાર 
રહેવાનો છૂટ છે. એમ કરવું એ અર્ધાટિત સત્યાત્રહત્યાગ છે. આમાં 
--એટલે કોઈ પણુ પ્રશ્નમાં--સત્ય શું એને નિશ્ચય કરવાની- 
બાખતમાં બહુમતતે માન આપવાનો, કે એ નિશ્ચય અમલમાં મૂકી 
શકાય એમ છે કરે નડિ તે જેવાને, કે તેથી ખીન્નને કે આપણત્ે. 
શું સુખદુઃખ ચરે તે તપાસવાનો ખ્યાલ અપ્રસ્તુત છે. એ. 
નિશ્ચય ડરવા સારે યોગ્ય પ્રમાણા છે કે નહિ એટલું જ ન્ેવાતી 
૬૪રૂ૨ છે. 


જગ્રેજ્નેની ખાસિયત 


$ મોર્લી કહે છે કરે આ બાખતમાં ઇંગ્રજી પ્રશ્નની વૃત્તિ 
અઘટિત રીતે કેવળ વ્યાવડારિકતા ઉપર ૬છિ રાખનારી છે. કાઈ 
નવા વિચાર તેતી સમક્ષ રજૂ થતાં જ એતો 
ઇગ્રેજેની ખાસિયત તત્કાલ અમલ કરી શકાશે કે કેસ, એથી 
લાભ થશે %ે હાનિ એને પ્રથમ ર વિય ક્શ્વા 
મંડી પડે છે. નને એ દશ્રિએ એ વિચાર સ્વીકારવો અનુકૂળ લાગે 
તો તેની ચર્ચા સાંભળવા તે તૈયાર થાય છે. નહિ તો એની 
સત્યાસત્યતા તપાસવી તેની દૃછિએ વખતને! નકામો બગાડ લાગે 
છે. એટલે પ્રત્યક્ષ રીતે ફાયદો કરી આપનારા સત્યસિદ્ધાન્તો માટે 
જ તે તેયાર હોય છે. આવી વત્તિ સ્તભુદ્ધિ પત્યે તેમજ સત્ય 
ગ્રત્મે દ્રોહી છે. ઇમેન્નેને હાથે જે ઉદાત્ત જણાતાં કાર્ષો થયાં છે-- 
જેવાં કે પોપશાહી તથા ગુલામીશાહી કાઢી નાંખવાનાં--તે પણુ 
સત્ય પ્રતૈની કે સ્વષુદિ પ્રત્તેની ભક્તિથી ષેરાઈ તે નથી થયાં, પણુ 
ન્યારે તેમ કશ્વામાં જ તેમને વધાર સગવડ તથા આર્થિક અને 
૨।જક#ીય લાભે! જણામા ત્યારે જ તેમ કરવા તેએ ચેરાયા છે. 


( વળી, આ વિષયમાં મોર્લીનેો! એવો મત છે કે ઇતિહાસના 
અવલોકન પરથી એમ લાગે છે કે એક સમાજ ભાગ્યે જ એકી- 
વખતે વવહાર અતે પરમાથ એ બન્ને ક્ષેત્રોમાં 

આપધ્યાત્મિક ઉત્રતિ સંપૂર્ણ સફળતાથી ગ્રનૃત્ત થયેલો જણાય છે; 
વિ. ભાગ્યે જ એકીવખતે જશુદ્દ સત્ય શોધવામાં 
વ્યાવહારિક સમપૃર્ અને વ્યવહારમાંષત્રે સકળ થવાના ગુણો 
દેખાડવામાં સકળ થયેલે। ન્નેવામાં આવે છે. 

ગક બાજૂ વધારે ખીલેલી તો બીઈછ ટરમાચેલી નેવામાં આવશે 
જ સ્વતંત્ર અને સચેત છાદ્ધેવ્યાપારની સાથે સુવ્યવસ્થિત વ્યાવહારિક 


૫૭૧ 


સત્યસ્ય જીવત 


કાર્યકુશળતાની જેડ ભાગ્યે જ જળવાતી ન્નેવાસાં આવશે. નને આ 
અનિવાર્ય પરિણામ હોય તે ઉપર કહેલા ખેમાંથી ડયા ગુણુને 


ઉમ 


ખૂબ પોષવા એ નક્કો કરવું એ સમાજના અભ્યાસીએ માટે 


કંઠેણુ કામ છે. 

મોર્લીના આ ઉદ્દગારો મને તપાસવા જેવા લાગે છે. હું 
યુરોપના પ્રાચીન કે અર્વાચીન પઘંતિહાસથી એટલો પરિચિત નથી 
જ એડું અવલોકન ખરાખર છે કે કેસ એ તપાસી શકું. ઊપરછલી 
દૃશ્દિએ ધણાને એમ લાગશે કે આપણા દેશને ઇતિહાસ મોર્લીના 
કથનને પુષ્ટિ આપે છે. આપ્ણા દેશ તાત્વિક ચર્ચાએને બહુ 
મહત્ત્વ આપી, શાસ્ત્રાર્થો કરવામાં રોકાઈ, વધારેપડતી “આધ્યાત્મિક 
ઉન્નતિ' અતે “મોક્ષ'ની પાઠળ લાગ્યો. ત્યારથી તે સમૃહિમાં, 
વ્યવહારકુશળતામાં અને વ્યવસ્થિતપણાસાં પાછળ પડતો ગયે 
એમ ઉપરઉપરથી ન્નેતાં જણાશે, અને કેટલાક લેખક્રાએ એ 
સતલખતનું કહ્યું પણુ છે. પણુ આ અવલોકન સને ભૂલભર્યું લાગ્યું 
છે. મને તો એમ લાગે છે કે જે ગ્રન્ન વ્યવહારમાં ચતુર અને 
સાવધાન, સાહસી અને સુવ્યવસ્થિત હોય તે જ પરમાર્થમાં-- 
સત્યની શાધમાં--આગળ વધી શકે. જે પ્રશ્ન કે વ્યક્તિ લૌકિક 
સ્વતંત્રતા નનળવી શકતી નથી તે પરમાર્થી પણુ ન થઈ શકે. 
વ્યવહારકુશળતા અને પરમાર્થ વચ્ચે એવા વિરોધ નથી કે એકની 
ગ્રાસિ એટલે બીન્નની હાનિ થવી જ જેઈ એ. હા, ભેદ એટલો 
છે કે જે માણસો પરમાર્થાભિલાષી થાય છે, તેએ અંગત સમૃદ્ધિ 
સારે બહુ આકાંક્ષાવાળા નથી રહેતા. પણુ તેને અર્થ એ નયી કે 
તેએ વ્યવહાર ચલાવવા માટે નાલાયક હોય છે. ઊલટું, ઇતિહાસ 
તપાસતાં જણાશે કે સમાજના વ્યવહારકુશળ ભાગમાંથી જ સારામાં 
સારા પરમાર્થની ૪ચ્છાવાળા પાક્યા છે અને એમણે સમાજમાં. 


છર 


ઇતિણાસમાં ડોકિયું” 


“જે કાંઈ પ્રશસ્તિ કરી હોય તો તેને પરિણામે પાછળથી તે સમાજને 
એકંદરે વ્યાવહારિક લાભ પણુ થયેલો છે. એ “ખરું કે કોઈ પણુ 
સમાજમાં કત્રારેય કેવળ પરમાશેપરાયસુ માણુસો થોડા જ 
નીકળવાના : પ્રત્નનો મોટે ભાગ તો વ્યહ્હારમાં જ રચેલોપગેલે 
હોવાતો. એટલે આખા સમાજ પર્માર્થેપરાયણુ હોય એડું 
અનવાને ટયારૈય સંભવ એછે છે. આથી, જે સમાજ વ્યવહા૨- 
ચઇુર હોય તે જ કા વ્યક્તિશ્ના ઉપન્તવવા વધારે 
લામક છે એમ માર્‌ મત છે, 
ત્યારે મોર્લીએ જે અવલોકન કર્યું છે, અતે જેને આપણે 
રૃશ પણુ પુછિ આપતો હોય એવું જણાય છે તેનો ખુલાસો શે ? 
યુરાપની પ્રજાએ 1વેષે હું કહી શકું એમ નથી, કારણુ કે તે 
દેશમાં ક્યા પ્રકારનું તત્તત્તાન ખેડાયું છે અતે જે તત્તઝાનીએ 
થઈ ગયા છે તેમનો ત્તાન અને ચારિત્રિમાં શે દરન્જે હતો તેથી 
હું ટીક રીતે નતણીતો નથી. પણુ આપણા દેશ વિષે જ ખોલીશ- 


ક 


આપણા દેશતો રાતિદાસ તપાસતાં જણારે કે આપણા 
રૃશતી રાજકીય અતે વ્યાવહાર્ફકિ અધેોર્ગાતિની સાથે જ તત્તવનસાન 
તેમજ વિન્તાનનું ખેડાણુ બંધ થયું છે, વૈદિક 
ઇતિહાસમાં તેમજ અર્વોદેક દર્શનોના તથા વિજ્ઞાન વિદ્યા- 
'ાકિચું એના ઉદૂભવનો જમાનો અતે વ્ાવહારિક 
અભ્યુદ્યતે! જમાનો એકબીન્તથી બહુ સ્વતંત્ર 

નહોતા. જેમ પાશ્ચાત્ય તત્તતાનમાં વિચારતો કમવાર વિકાસ 
જણાં પ આવ છે તેસ આપણે ત્યાંનાં દશનશાસ્તોમાં પણુ જણાય 
છુ, એક પછી એક દરીનકાર આગલા દ્રણાએના વિચારોમાંથી 
ટલાસ્તે સ્વીકારે છે, કેટલાકને તોડે છે તથા કેટલાક નવા વિચારે 


“કુ 
ર કરે 


રજૂ કરે છે. સુખ્ય ઉર્પાનિપદોમાંયે વિશ્રારની વસ્તુ ભલે ઝેક 


પ્ક્ડુ 


મયત્યોમય જવન 


જ. 


હોય, પણુ દરેક ઉપનિષત્કાર એકખીન્નથી સ્વતંત્રપણે વિચારે છે. 
કાઈ એટખીન્નના ઉપર અવલંબિત નથી, કે કેઈ એકખીન્નતું 
મમાણુ લઈ વિચારતા નથી. સ્વતંત્રપણે વિચા2 ટરવાના હકનો 
ઇનકાર નથી અને હિંમતનો અભાવ નધી. વિત્તાનવિઘાઓ તથા 
સમાજવિદ્યાઓઆમાં પણુ તેને અનુસરતી જ પ્રગતિ છે. 


પણુ આર્થિક સમદ અતે રાજકીય સહત્ત્તાકાંસા મર્યાદિત «૪ 
રહેવાં વ્નેઈ એ. એની યોગ્ય હદ વટાવી ગયા પછી વિલાસને। અને 
સદને! યુગ આવે છે. પરમારથ તેમજ વ્યાવઠારિક અભ્યુદય માટે 
સાવ જુદા યકારના ગુણની જરૂર નથી. વિવ્દાસ અને મદ તે 
ગુણોને ક્ષય કરે છે. વિલાસના કાળમાં મનનાં રારીર જ નહિ 
પણુ ઞ્ુદ્દિ અને વાણી પણુ વિલાસમાં જ રમમાણુ થાય છે. 
સ્વતંત્ર તથા નવા વિચાર બંધ પડે છે. જના વિચાસ્કાના સતાનો 
અર્થ બેસાડવા, તે અર્થો વિષે વાજબી કે ગેરવાજબી મતભેદ 
ઉત્પન્ન ડરી તે ઉપરથી શોખોગ્મશાખાઓ સ્થાપવી, તાકિક 
ડુસ્તીઓના અખાડા ચલાવવા, અતુભવ સમત્નતવવા માટે રચેલા 
વાદાને સિદ્ધાંતા બનાવી તેને આધારે અનતુમાનપરેપરા અતે 
ડલ્પનાસ્ૃણિ રચવી અને સતોરજ્નનું સાહિત્વ રચયું, અનુભવધી 
ઠેરાવવાની વસ્તુને તર્કથી કે વાદવિવાદથી કરાવવા પ્રયત્ન કરવો, 
વિલાસનાં સાધને1 શે।!ધવા, બનાવવા અતે મેળવવામાં મકાગૃલ 
રહેવું--આમાં નિદાન છેલ્લાં હત્તરેક વર્ષથી પણા દેશના 
ઘણાખરા ખુદ્દિશાળી, પ્રભાવશાળી, જ્ત્તિસુ અને પ્રામાણિક તથા 
પુસ્પાર્થી જનોની પણ મહેનત ખર્ચાઈ છે. આમાં અનેક માણસે નાં 
જવન પૃરાં ચયાં છે એ સાચુ છે; અનેક માણસા એ ગને પાતાના 
જવ્રનનું સર્વસ્વ ડર્યું છે એ સ” ય છે; એ વિષયમાં અનેક ત્રૅલે 
લખાયા છે એ પણ્‌ સાચું છે; પણુ પરા કે અપરા, બેમાંથી એકે 


પ્ક્ટ 


ઇતિહાસમાં ડોકિયું 


વિઘામાં એટ પણુ નવો વિચાર, કે વિચારતી એક પણુ નવી દિશા, 
% નવી જોધ, કે નવો સુધારે ભાગ્યે જ નિર્માણુ થતો છે. આમાં 
અપતવાદરૃપ વ્યક્તિએ કદાચ ગણાવી શકાય, પણ સમાજ્તી એ 
એકંદર સ્થિતિ નથી, અને વિચારતી આ દશા દેશની વ્યવહાર- 
દશાને અનુરૃપ જ છે. દેશનો વ્યવહાર પણુ તે કાળમાં વધારે ને 
વધારે અવ્યવસ્થિત, સંકુચિત દૃદિવાળે, પુર્પાર્થડીન બનતોળનતેા 
પગ્તંત્રતાની હદ સુધી પહોંચ્યો છે. 


2ટેશની પડતીના કાળથી માંટીને આજ સુધીમાં નેએ 
“પરમાર્ય 'તે માર્ગે લાગ્યા તેએના છવનપ્રવાહને તે દિશામાં પ્રેરનારાં 
કારણો તપાસીશું તો માલૃમ પડર કે “ ચોર્યાસીતા કેરા 'રપી એક 
ભયાનક ગરઢ્ટ માથા ઉપર લૃમી રહ્યું છે એવા જબરદસ્ત લયના 
શંસ્કાર્તો! ભાર ઘણાખરાના સન ઉપર હતો;પ૫ તેમાંથી છૂટવા 
માટે અને “દયાનંદ 'માં ડૂબવા કોઈએ યોગને, કોઈએ તપનો, 
જાઈએ આત્મદર્શનને માગ લીધે; કેટલાકને કૂળમાં ઊતરી આવેલા 
દેવ પર અત્યંત શ્રદ્ધાથી ભક્તિ ઉત્પ થઈ અને તેતે હાજરાહજૂર 
મળવાતી હોંશ કરી; એ બધાની છેવટે વેદાંતમાં એકતા થઈ હશે 
(ક નહિયે થઈ હોય); પાયું જેમતે વેદાંતમાં શાંતિ મળી તેએ 


૬. પુન ન્મમાં માનવાને કારણ નથી 7 એમ કહેવા હું આત તમાર 
નથી. માર્‌ કહેફું એટલું « છે ટે એમાં ડક્વા જેડું કરં તથી. આપણામાંના 
કેટલાને પાછલા «નન્‍મે।ના દુઃખોતી સ્મૃતિ છે? ગભાંવસ્થામાં પોતે લધે 
માથે લટકતો! હતો અને હવાઅજવાળા વિનતા રિબાતો હતો તથા ભગવાનની 
પ્રાથના કરી એમાંથી છૃટ્બો એમ, વાસમાં ન વાંચ્યું ટોય તેઇ કાણ 
ચાટ લાવી શકે એમ છે? પુનરત્ટન્મ સભવનીય હોય તોચધ તે વાદમાંથી 
હપત્વેલી ફલ્પનાએ જે અત્યત ભયના સ ક્કારે પાડી મૂક્યા છે તેસે «૮ * 
ઉદ્દેશીને ૬પરની ઢીદા છે, 
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પોતે સ્વતંત્ર રીતે વેદાંતના વિચાર કે અવુભવ ગ્રેત્યે વળેલા જણાતા 
નથી, પણુ પ્રથમ વેદાંતની વિચારસરણી કે અતુભવબ્રેણીને શ્રદ્ધાથી 
સ્વીકારી લઈ તે પ્રમાણે અતુભવ લાવવા પ્રયત્ન કર્યા, છે. આથી 
તેઓએ સાંત્વન મેળવ્યું હશે, પણુ સ્વતંત્ર વિચારક થઈ ન શકયા. 
પડતીના કાળ પછી કેઈ પણુ જતના ભયનિવારણુના કે આનંદપ્રાસિના 
હેતુથી પ્રેરાયા વિના, જનકલ્યાણુના અથવા જગતતું તત્ત્વ ખોળવાના જ 
હેતુથી ચેરાઈ તે કેઈ તત્ત્વસાનને માર્ગે વળ્યા હોય એવું પ્રસિહ્દિને 
પામેલા કોઈ મધ્યકાલીન તાની વિષે જનણુમાં નથી. 


આમ છતાંયે જેમણે પ્રામાણિકપણે ભક્તિમાર્ગે, યોગમાર્ગે 
% જ્તાનમાર્ગે વળી તેમાં કાંધ ચે સફળતા મેળવી, તેમનાં વ્યક્તિગત 
ઈવન તપાસીશું તો તેઓમાં વ્યવહારદક્ષતાનો અભાવ હતો એમ 
જણાશે નહે, પણુ, ઊલટું, તેએ સામાન્ય કર્મમાર્ગમાં રલા ત્યાં 
સુધીનું તેમતું જવન ઉદાત્ત આદર્સોવાળું છતાં વ્યવહારમાં સફળ હતું 
એમ જ જણાશે. જેએ સ્વામી રામદાસ, સહત્નનંદ સ્વામી કે 
સ્વામી દયાનદ સરસ્વતીની માફક ખાળપણુથી જ “ પરમાર્થ 'ને માર્ગે 
લાગ્યા, તેમણે પાછળથી ને સંસ્થાએ ચલાવી તેમાંથે તેઓ 
આદરની સાથે વ્યવહારચાતુર્યનો સારી રીતે મેળાપ બતાવે છે. 
એટલે કે સમાજની એકંદર હાલતના પ્રમાણમાં વ્યવહારનિસુણુ 


૧. સ્વામી રામદાસનું નામ આ વિષચની ખીજ સાક્ષી પૂરે છે. 
સહારાપ્ટમાં જ્ઞાતીઓ અને સ'તોના ઉદચર્ની પાઇળ મહારદ્ટને। વ્વહારેોદય 
થયો છે. મહારાષ્ટટ ન્ન્યારેં વિલાસમાં અને સત્તાના મદમાં તયા સ્વાર્થમાં 
સપડાચું, અને ન્યવહારદક્ષતામાં તેણે દેવાછું ખતાવ્યું ત્યાર પછી તે કાટિના 
જ્ઞાની કે સ'તારનીયે ઊણુપ થવા માંડી. સ્વામી રામદાસનેો સત પણ માર્‌ 
જેવો ન છે. એમના “ દ્ાસખાધ ”માં તત્ત્વજ્ઞાનમાં કરો! ₹ નવો ફાળે નથી, 
પણુ વ્યવહારચતુર થવાને માટે એ ર્રંથ વિવિધ રિખામણેથધી ભરપૂર છે. 


વિચાર અને વ્યવહાર વગ્ચેનું અંતર 


ભાગમાંથી જ પર્ચાર્થપરાયણુ વ્યક્તિએ ઉઠ્ભવે છે એમ મારા. 
મત થાય છે. જે વ્યવહારનિષ્ુણુતાતી સામાન્ય ટાચ ઊંચા અતે 
ત્રગતિશ્ીલ હોય તો તત્તત્તાનતી ટોચ પણુ ઊંચી અને પ્રગતિશીલ થાય. 

એટલે, સાચા અથમાં ત્યવહારકુશળતા દેખાડનાર સસાર 
પરમાર્થયમાં પાછળ પડશે નહિ. પણુ મેલી અથવા ખોરી વ્યતહાર- 
ફુશળતાથી, અતિનાય સમ્દ્િથી અને તેતી પાછળ આવતા વિલાસથી 
ત્રમાજ પરમાથમાં અને રક્તેટક્તે વ્યવકારમાંથે પાછો પડે છે. 
ચૂછી સાહિત્યના કે શાસ્રાર્થના જે અખાડા મંડાય છે, તેમાં. 
નવીનતા કે તત્ત્તગાન નેવું કશું હોતું નથી પણુ નવરા લેકાતો 
વાણીવિલાસ જ હેય છે. 


& આમ છતાં એટલું તો ઇજ છે અને 'માસ કરીતે, સામાજિક 
કલ્યાણુ માટે અગત્યતું છે કે વ્યવડારચર્યા અતે તત્ત્વચર્ઝા વચ્ચેતું 
શંતર, એટલે જે તત્કાળ આગાગ્માં મૃકી 
લચાર અગે શકાય એમ હેય તેતે માટે માન અતે «ે સાત્ર 
વ્યવહાર વિશ્વાસ્માંજ મહત્ત્વનું હોય તેતે માટેતી શોધ 
વગ્ચેતું અતર ગ ખે વચ્ચેનું અંતર એટલું બધું દૂર અતે 
ર્સંબંધવિનાનું ન હેકું જઈ એ કે તેને ઢદી 
તારી જ ન શકાય, કારણ, જે વિષવે!, એ છીવત્તી રીતે, સમાજની 
ગંપત્તિ અને સુવ્યવસ્થાની સાથે સીધો! અને સ્પ સંબંધ ધરાવતા 
ન હેય તેવા વિષમ! નજરમાંથી ખસી #તય અથવા ગૌણુ ગણવામાં 
ગયવે ગો અનિવાર્ય છે. 
કાશરુ, માણુસ કાઈ પણુ તાત્તિક વસ્તુની પાછળ ગૈભીર્પણે 
ઔત્ત ખધાં તુટસાનો વેડીતેમે ક્યારે લાગે છે? રામકૃષ્યુ 
પરમહંસ કે તુકારામ પરમેશ્વરતે મળવા માટે કમ વ્યાકુળ થયા 
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* હશે ? ગાંધીજી સારી આવકવાળા ધે! છોડીને સરકારની સામે 
- સત્યાગ્રહ કરવા 'ક્રેમ તત્પર થયા હશે ? ન્ત્યારે કાઈક વસ્તુના સંતોષ- 
કારક નિર્ણય કે પ્રાપ્તિ વિના કોઈ માણુસને 
વ્યાકુળતાનદ પોતાતું જીવન સસમાધાનપૂર્વક ચલાવવું અશક્ય 
કારણુ ચઈ પડે છે, ન્યારે એના ચિત્તતે ( ભલે 
ખોટી રીતે પણુ ) એમ લાગી આવે છે કે 
એના વિના એ જવનન! કાઈ પણુ વ્યવહારમાં પોતાનું મન લગાડી 
શકે એમ નથી, અથવા ખધાયે વ્યવહારો એ વસ્તુ ઉપર જ એવી 
રીતે લટકી રહેલા લાગે છે કે એનો નિકાલ એફ રીતે લાગે તો 
તો! જીવનનાં કર્તવ્યોનો ઉકેલ એક રીતે લાવવો પડે અતે ખીજ 
: રીતે લાગે તો જુદી રીતે લાવવો! પડે, ત્યારે એતે ખીજ સર્વે 
વ્યવહારોને ભોગે પણુ એ વસ્તુની પાછળ લાગ્યા વિના છૂટકે! જ 
થતા નથી. એ વસ્તુ પછી પરમેશ્વર હોય, કેઈ તાત્વિક ગ્રશ્ચ 
હોય, સ્વરાજ્ય હોય, એકાદ જુલમી કાયદો હોય, એકાદ સમાજ- 
સુધારો હોય, કોઈ ઊંચો આદર્શી હોય, શખ્દ્તી ન્નેડણીને કે 
વ્યાકરણુનો કે પૅચાંગસંશેધન જેવોયે હોય--ન્યારે એના વિના 
-જીવનતું ચેન ચાલી ન્નય છે ત્યારે જ માણુસ એને જીવનનું સર્વસ્વ 
બનાવે છે. ન્યાં સુધી એને એમ લાગતું નથી ત્યાં સુધી એ વસ્તુમાં 
ગમે તેટલું ઉદાત્ત સત્ય રહું હોય, ગમે તેટલી તાત્તિક કે બીશ્નની 
દૃષ્ટિએ એ બાબત વ્યાવહારિક મહત્ત્વની હોય, ભલે ખુદ્ધિના એક 
વિષ્ય તરીકે તેતો એ અભ્યાસ “કે ચર્ચા કરતો હોય, તોપણુ તેને 
સારે એ વ્યાકુળ થઈ શકતો નથી. 


જે નિયમ વ્યક્તિને લાગ્રુ પડે છે તે સમાજને વિશેષે લાગુ 
પડે છે. કોઈ વસ્તુના નિણુય કે મ્રાસિતું મહત્ત્ત, લાંખે સરવાળે, 
-_સમાજના જીવન પ૨ તચા એવી સંપત્તિ અતે સુખ પર ગમે 


૭૮ 


પજામાં વ્યાકુળતા 


તેટલું થવાનું હાય, છતાં ત્યાં સુધી સમાજને પોતાના વર્તમાન- 
કાળમાં એના વિના ટાઈ અડત્રણુ જણાતી નથી ત્યાં સુધી 
સમાજ એને વિષે ભાગ્યે જ ગંભીર વૃત્તિ 
શ્રજામાં વ્યાકુળતા ધારણુ ટરે છે. ન્યારે ઝે વસ્તુ પર સમાજને 
પોતાનો નિત્યવ્યવડાર આધાર રાખી રહેલે 
જણાય ત્યારે # તે એને માટે લોગો! આપવા તૈયાર થાય. ત્યાં 
સુધી સમાજ એ વિષયમાં બૌહિક ચસ લેશે, એની બોદ્ધિક કદર 
કરસે, એ માટે ભેણભ્ગ આપનારાઓને પૃજ્શે, એમાં પારંગત 
શમેલાએ ના અભિપ્રાયોને શ્રર્થા વિના સ્વીકારી લઈ તેની એકબોન્નને 
પ્રસંગોપાત્ત લહાણી ટરશૅ, પણુ એને માટે એકચિત્ત નહિ થાય- 


પરમેશર સારે “% સ્વરાત્ત માટે "કે અસ્પૃસ્યતાનિવારણુ માટે 
આખો સમાન વ્યાકુળ નથી થઈ શકતો, કારણુ એની પ્રાપ્તિ વિના 
સમાજને કાઈ «ગ્યાગએ તીત્ર અડયણુ આવતી જણાતી નથી. બને 
વિના ગ્રન્નના વગવાળા સમૃહનેો વ્યવઢાર સારી રીતે ચાલે જે 
ગમેમ લાગે છે. ન્ત્યારે સમાજને જાઈ મશ્રના નિણુય ઉપર પોતાના 
શાજના જવનન! પ્રશ્નો અવર્લગી રહેલા લાગે ત્યારે જ તે એમાં 
હૉંશભર્યો 2સ લઈ સંક્ટ છે અતે જરર પડે એતે માટે બોગ 
આપવા તૈયાર થાય છે. દા. ત., દિંદુમુસસમાનના ઝગડા તથા 
સંગઠનના પ્રશ્નો માટે જેટલી ઉત્તર હિંદુસ્તાનમાં તીત્રતા છે તેટલી 
ગૃજ્રાતમાં અત્યાર સુધી તો નહતી; કારણ જશુદ્ધિ તથા ધર્માન્તર 
વગેરેતી કેટલીક બાબતો ઉત્તર હિંદુસ્તાનમાં વ્યાવહારિક રીતે 
“મહત્વની થઈ પડી છે. જે શુદ્દિના ગ્રશ્ચતે કેવળ તાત્તિક ચર્ચાનું જ 
મદત્તતર હોત તો એ વિષે સનાતતીએ અને આર્યસમાછીએ। એકમત 
થઈ શકત "કે કેમ એ શંકા છે. એ પ્રમાણે ત્યારે પરમેશ્વર વિષેના 
સાચા જસ્તાન વિના, કે સ્વરાત્ય વિના, કે અસ્પૃસ્‍્યતાનિવારણુ 


૬” 


સત્યમય જવન 


વિના, કે હિંદુમુસલમાન એકતા વિના પ્રશ્નને ડગલે તે પગલે. 
અડચણુ માલૂમ પડશે યારે એ માટે કટિબદ્ધ થતાં (જે ત્યાં 
સુધી કટિબદ્દ થવાની શક્તિ રહી હશે તો ) વાર નહિ લાગે. 


“કામી લવાદનામાં 'ને પરિણામે ૪. સ. ૧૯૩૨ ના સપ્ટેંબરમાં. 
ગાંધીજએ કરેલા ઉપવાસની પાછળ થચેલી 
ગાંધીજીના ઝૉઇત્તિ સમાજના આ માનસતું સાર્‌' દષ્ટાંત 
લવાદનામાને છે. “કોમી લવાદનામા વિષે અસતોાષ. 
અ'ગેના ઉપવાસ પ્રગટ કરનારાં ભાષણો અતે લેખાનો કાંઈ 
રામા નહોતો. પણુ એ લવાદનામું ૨૬ કરાવ્યા. 
વિના ચાલે જ નહિ એમ 'કાઈ ને લાગ્યું નહોતું. ગાંધીજને એના 
એક ભાગને ૨૬ કરાવ્યા વિના નહિ જ ચાલે એમ લાગ્યું અને 
એમણે પ્રાયોપવેશન શર્‌ ટર્યુ. પ્રક્ન “ લવાદનામા 'ના ન્યાયી- 
અન્યાયીપણા વિષે ઝાઝું સમજતી નહોતી; અસ્પૃશ્યતાનિવારણુના 
મહત્ત્વ વિષે પણુ એટલું એને લાગી આવેલું નહોતું કે અસ્પૃશ્યતા. 
વિના જીવાય જ નહિ એમ એને લાગે. પણુ ગાંધીજતે મરવા 
ન જ દેવાય એ'વિષે લગભગ આખી હિંદી પ્રશ્નને તેમજ સરકારી 
વર્ગને પણુ એવું સપણ સૂઝી ગયું કે તે માટે જે એછામાં ઓછું 
કરવું આવસ્યક હતું તે કરવા મારે સૌગ્મે તનતોડ પ્રયત્ન કર્યે. 
એને અંગે અસ્પૃશ્યતાનિવારણુની પ્રનૃત્તિને એક નવે! વેગ સળ્યોા 
એને હું એનું ગૌણુ પરિણામ જ ગણું છું. પ્રજ્નની એ પ્રજૃત્તિનો 
પ્રથમ હેતુ માત્ર લવાદનાયું ફ્રેર્વવાનો જ હતો અને તે માટે એણે 
કટિબદ્ધ થતાં વાર ન લગાડી. એમ ન્યારે અમુક પગઘલું ભર્યા. 
વિના પ્રત્યક્ષ સંકટ આવીને ઊભું રહેલું જણુ।ય ત્યારે જ સમાજને 
સામાન્ય*વર્ગ તે માટે ભોગ આપવા તૈયાર થાય છે. 
આ ન્ને સાચું હોય તો તે પરથી આપણે એક ઉત્તમ ધઢો: 


૮૦. 


આમગેવાનેાન્દી ઉદાસીનતા 


લઈ શકીએ. છૂટાછવાયા માણુસો ભલે સત્યની કે કાઈ પ્રશ્નના 
તાસ્તિક સ્વરૃપની થેધમાં પડે. પણ ને એ ટોધતે કરાઈ 
સામાજિક ખાબભત સાથે લેવાદેવા ન હોય, એને પરિણામે સમાજની 
જાઈ હેમેરની ગ્રથા, અડચણ, વૃત્તિ, માન્યતા વગેરેતે આઘાત 
પહોંચી શકે એમ ન હોય તો તત્તતઃ તેની ચર્ચા ગમે તેટલી 
ઉપષોગી, ગંભીર કે ઉદાત્ત હોય તોપણુ એદર સમાજને તેની 
ઉપયોગિતા સમન્નશે નહિ, એનું મહત્ત્વ કેવળ તે વ્યક્તિના 
જેવા જ સ્વભાવવાળા માણુસે।ને લાગશે, 


[ પણ ભલે સામાન્ય સમાજ તાત્તિક વિષચે! માટે ગંભીર 

નૃત્તિ ધારણુ ફરી ન શકે. છતાં જે સમાજ્તો આગેવાન અને 

બુદ્ધિશાળી વર્ગ કોઈ પણુ ગ્રેશ્ષના તાસ્તિક 

આગેવાનેઃતી ઉકલ વિષે ઉદાસીન હોય, અથવા કાઈ 

ઉદાસીનતા પ્રશ્નના ઉંકેલને તાસ્તિક દિશ વિચાર્વાને 

ખદલે તાત્કાલિક લાભહાનિની કે યશ અપયશના 

દૃજ્દિથી જ વિચારતો હાય તો તે સમાજને! વિકાસ મંદ જ 

રહૈ એમાં શૅકા નથી. એમની કેવળ ટૂ'કી દાદ અથવા વણિકરત્તિ 

ઝેને અતે, એના કરતાંયે વિશેવે, સમાજને હાનિકા૨ક છે. આવી 

વધારેપડતી વણિકનૃત્તિ એમના પોતાના ઉપર પણુ રાબ અસર 

કરે છે, કો તેમતે એવા ડરપોક બનાવે છે ક “કાઈ પ્રશ્ચનું 
સાચાખાટાપણું તપાસવાના નામથી જ તેએ ડર છે. 


ધર્મતત્તતતી બાખતમાં આવા “કેટલાક દાખલા મેં નનેયા છે. 
તેએ! પોતાના મનમાં એવા પ્રકારના ભયથી ભરેલા હેય છે કે 
“સુધારક ઘણાખરા તર્કકુશળ રલા; ખરાતું ખોડું અને ખોટાતું 
ખરું કરી બતાવી શકે; તેઓ ઇગ્નેન્ને અતે પાદરીએ! સાથે ભળેલા; 


૮૧ 


સત્યમચ જીવન 


જણેઅજણે એમના વિચારથી રંગાચેલા અને આપણાં શાસ્ત્રો 
પણુ એમના ચસ્માથી વાંચે; તેથી રખેને સુધારકોની ( દા. ત., 
કન્યાના લસની ઉમર સેટી કરવાની કરે 

ડરપોકડપણાતી અસ્પૃશ્યતા કાઢી નાંખવાની ) દલીલો બરાબર 
મનોદશા લાગે, અતે તેથી તેને વિરોધ કરનારી 
શાસ્રોની આજ્ઞાએ પરથી આપણી શ્રદ્ધા 

ઊડી તનય. આપણાં શાસ્રા તો ત્રિકાળજ્ઞાનીઓએ રચૅલાં. એમની 
આજ્ઞાઓ ઉથાપવાથી આપણો નરકમાં વાસ થાય તો ? ઈશ્વરની 
લાકડીનો મૂગે! માર આપણા કુટુંબ પર પડે તો ? માટ આવા 
વિષયોમાં આપણે આપણી બુદ્ધિથી વિચાર કરવે। જ નહિ, પણુ 
શ્રદ્ધાથી શાસ્ત્રાસાને અતે ચાલતી આવેલી રૂઢિઓને સ્વીકારી લેવી. 
અત્યાર સુધી જે માન્યતાઓ સત્ય તરીકે સ્વીકારતા આવ્યા છીએ 
અને જે માન્યતાઓને અનેક પવિત્ર પુસ્ષપોએ સ્વીકાર કર્યો છે, તે 
માન્યતાએ અંતે પણુ સાચી જ કાં ન હોય, અને આપણી કલિયુગથી 
ભ્રણ થયેલી બુદ્ધિને લીધે જ તે અસત્ય કાં ન લાગતી હોય? 
તેથી આપણે તે છોડી દઈ એ તો કેવાં ભયંકર પરિણામો આવે? 
કદાચ આપણે ઈશ્વરના કોધને પાત્ર થઈએ, આપણાં ધનકુડુંબનો 
નાશ થાય, અપઝોર્ત્તિ થાય કે સમાજતો ત્રાસ સહન કરવે( પડે; 
અથવા નરક્યાતના ભોગવવી પડે કે કોઈ તામસયોનિમાં જન્મ 
લેવા પડે કે ભૂત કે ખહારાક્ષસ થયું પડે તો ?--આવાઆવા 
ડરથી તાત્તિક વિષયોમાં વિચાર કરવાને પ્રયત્ન જ કરવો નહિ 
એવી વૃત્તિ, વિચાર કરવાની શક્તિ ધરાવતા માણસોમાં પણુ 
નેવામાં આવે ત્યારે દુઃખ થાય છે. આ જત્તિ અયોગ્ય ગ્રકારને! 
સત્યાત્રહત્યાગ છે. સત્યરોધક ગ્રામાણિકપણે અસત્યનિણુય ઉપર 
આવે તોથે એને ઈશ્વરનો 'ે જગતને કે પરલેોકને ભય રાખવાપણું 


૮૨ 


ડર્પોપદપપ્ણુપની 'મનેપ્દરપ 


ન હોય. એતાતે જે ્છાે પ્રાપ્ત થઈ હાથ તેતો શુદ્ધ નિકાથી, 
સત્ય સોધવાની જ જકુૃરતિકી ઉપમોગ કરવાને! દરેક માણુસતો હક 
અતે તેતું કર્નવ્ય પણ છે. એવી રીતે થયેલી ભૂલ એને 
ડદાથર લોકમાં ઓપ્રિવ બનાવે “ અથડાવે ખરી, છતાં જે દયાસાગર 
અતે સત્યસ્રિય ઈલટ્માં એ કહા રાખતો હાય તેને તો તે બિય 
ખતર 2૮, 


હ 


પૌરાણિક % બએતિકાસિક જૃતતાન્તામાંથી હરેક, રાણુ 
ચતા, સળી સનતરર, સીરાંબાઈ, રું તેમળહાદુર, સ્વામીતારાયણ 
સેપ્રદાયના માદિવથાકીઓ!: અનેક સતીએ અને મધ્યકાળના 
રજપૂતો આપણી દણિશે મહાન નરનારીએ! લાગે છે તેતું કારળુ 
નથી તેમની ધમીંધતા “ક નથી તેમના ધર્મસિદાન્તો, કે નથી તેમન 
ખરે જ સત્યસિહ્ધાન્તાની પ્રાપ્તિ. પણુ તેચતે વિષે આપણુ! 
ગઆદરનું કરાયુ એ છે કે તેએ ક્રાસાણિકપષે સત્યને ખોળનામાં 
હતાં, જેને સત્ય માનતાં તેતે સવસ્વાર્ષણુ કરી અનૃઝકા હતાં અને 
જવનપર્યત તે સત્યતી અડગ ઉપાસનામાં મચેલાં ટલાં હતાં. અને 
"વી રીતે તેમબે [સિદ્દાન્તની ઉપાસના કરી હતા ? વહેવારૃપણાની 
દ્રજઠિએ ? નટિ; ઘણાને સત શો ક અને ઘેડાનેદ શો છે તેની 


ર. 


ગણતરી કરીને ? નહિ; પણુ “ગત્ય એ જ જગતમાં ઈશ્વર છે, 
સત્યને જ આશારે ધમ રવો છે, સત્યમાં «૮ સરવ ધમનું ચળ છે, 


દ 
હય 


સત્યથી પર 'ાઈ પદ નથી ” એવી ભાવનાથી દક ચિંતન 
ગઅને સત્યને શોધ્યું અને પાળ્યું. 

&ૂ આ પ્રકરણ કાઈ પણ પ્રશ્ન વિષે ષોતાની સુદિ દેડાવ 
તે વિષયમાં ત્રત્ય શું તેતો લ ક માણસની ક્‌2૦૮ વિ 
છે, એે નિશ્રષ પ્રગટ ઝરવાની ' ત્મમલમાં મૃક્વામુકાકવાની કવા 


કું, ઝડ 


હા 
9? 


સત્યમચ જવન 


કરજ આવી પડે છે તે ખીર્્ન પ્રકરણોમાં તપાસાશે. અહીં એટલું. 

માની લેવામાં આવે છે કે એવા પ્રસંગો હોઈ રકે કે સ્‍્યારે 

સાણુસને પોતાનો નિક્ષય પ્રગટ ડરવાની “દે 

અવ્યવણાય અસલમાં મૂડવાસુકાવવાની કરજ ન હોય. 

સત્યનો પ્રક્ષ પણુ આ ઉપરથી રાંકા ઉઠાવવામાં અવે છે 

કે જે ગ્રશ્ચને લગતા નિશ્ચયતે પ્રગટ ડરવાની 

“કૈ અમલમાં મૂકવામુકાવવાની ફરજ નચી આવતી તેતી બાખતમાં 

નિણ્‌ય કરાવવાની કરજ જ છે એમ કેમ કહેવાય ? એ ડડારૂટતું 
ગ્રયોજન રું ? 


આ શંકા ઉપર મોલોંનો ઉત્તર મને બહુ સંતોષકારક નથી 
લાગતા. તે ડહે છે કે એવી પરિસ્થિતિમાં કરેલા વિચાર પણુ 
નિષ્કળ જતા નથી. કારણુ, એક તો, તેને 
સોલીનો ઉત્તર પોતાના વિચારો નિખાલસ રીતે ગ્રગટ 
કરવાનું બંધ રાખડું પડે એવી 1સ્્યાતિ કર્વાથત 
જ ઉત્પન્ન થાય છે; અને, બીજી, તે વિચારોની આપણા વર્તન 
ઉપર તા અચૂક અસર થયા વિના ભાગ્યે જ રહેશે. એટલે આવા 
સતા અથવા નિશ્રયો, કાંઈ નહિ તો, ચાિત્રનું એક અત્તિ મહત્ત્વનું 
અંગ છે. તે વિચારોથી આર્દ્શા તથા લક્ષ્યો ઘડાય છે, અને 
આદર્રોચ તથા લક્ષ્યો! જ વર્તનને મેરે છે. ચુમપણે પણુ તેએ તેમતું 
કર્તવ્ય કર્યે ન્નય છે. માટે ચોક્ક્સ નિશ્ચય કરી રાખવા એ ચાસિત્રને 
અખંડ રાખવાને પાયો છે. તે આચારમાં બળવાન અને મહત્ત્તના 
સાર્ગદર્રી ચતા મટતા નથી. ઊંચામાં ઊંચા નિશ્ચય કરી રાખતાં 
ડરવું અથવા રારમાકું એ તો ચારિત્રના જે ણોને લીધે જિદિગીની 
મધુરતા જળવાઈ રહી છે તેવા ગુણોની «દિ બિલકુલ બંધ કરવા. 
કમર।ખર છે. 


રન 


૮૪ 


------ ----ૂ-ન-----* 


સ્વતંત્ર ઉદૂગારે! તરીક આ વાકથે સાચાં છે પણુ જે વાત 

ધારી લઈતે આ શંકા કરવામાં આવી છે, તેના ઉત્તર તરીક એ 
સુસંગત નથો. રકા એે છે કે જે પ્રશ્નોના 

કફ નિણયને પ્રગટ કરવાની કે અમક્ષમાં મૃકવાની 
ફરજ ઊભી થાય ગમ ત હૈય તેના પ્રશ્નની 

શોધખોળ કરવાતી જરૂર શું ? ભલે એ સ્થિતિ ક્વચિત જ ઉત્પત્ર 
થતી હોય, હતાં કો વિરલ સ્થિતિના પ્રશ્નોના નિણયમાં શું કાચ 
ડવું ? વિચારોથી શાદી તથા લક્મે! ઘડાય છે, અતે આર્દ્શો 
તથા લદ્દયો વર્તનને પેરે છે એ પણુ સાચું; પણુ જે વિચારે 
મમાણે વર્તન ઘડવાની કરજ ઊભી થઈ શક ગેમ ન હોય એવા 
પ્રશ્નો વિષે શંકા છે, અતે તેને માટે મોરલાંએ ઉત્તર આપે તથો. 


આપણે એક ઉહત ઉદાહરણ લઇશું, દા. ત., માર દાદાના 
દાદાના જત્મદ્વિસ વિષે નિશિત મત બાંધવાની મારી કરજ 
છે ખરી? (મારા કૃડુંબના કે સમાજના 
*દાહૃરાગ દાતિકાસ પર એમનો જન્મદિવસ કશુંે 
અજવાળું પાડી શકે એમ નથી એમ્‌ માની 
લઈ એ.) એ વિયે હું ચોક્સ નિલય ૫૨ આવું તાયે તેતે મગર 
કરવાની કાઈ ફરજ ઉત્પ થતી નથી, અને તે નિણૂય પર કશો 
અમલ કરવા જેવું તો છે જ નહિ. આશા પ્રશ્નો નિચે કરલાતી 
મારી ઉપર કફૂરજ છે ખરી ? આ દણાંત ઉદ્દન છે ખરં. પણુ એ 
ખતાવે છે ઝે કોઈ પણુ ગરશ વિષે તિથિત રત બાંધવાની કરજ 
સાવ અમયાદિતિ નથી. ત્યારે એવી ક્રજતી ચર્યાદા ડઈ એ 
તપાસવું ઘટ છે. 
ગે મર્યાદા મને આવી લાગે છે: પછેલાં, ભલે એકાદ વિચાર 
ગરગટ કરવાની કે અમલમાં મૂકવામૃકાવવાતી આજે ક્ર ઊભી 


૮પ 


સત્યમય જવન 


ન થતી હોય, છતાં એ પ્રશ્ચ એવા પ્રકારને! હોવો જેઈ એ કે એનો 

નિકાલ ભવિષ્યના કરાઈ કાળે પણુ કોઈ નેયે 

ફરજની મર્યાદા મહત્ત્વનો થઈ શકે એવો અને એનો અમલ 

કરવાની કારે પણુ પ્રોતાની કે સમાજની 

ઉપર કરજ આવી પડે એટલો તે વહેવારુ હોવો જેઈ એ. એ ખે . 
સર્યાદાએા સાચવી તો પછી એ પ્રશ્ન બહુ તાત્વિક અતે મોટાં 
પાદદેણામો નીપનશાવવાવાળા છે કે એછે 

૧ તાત્વિક તાત્તિક અતે નજીવાં પરિણામો ઉપજવવાવાળોા 

છે, (જેમકે, “ડોશી ' લખવું કરે “ડોસી” 

લખવું એના જેવો ) તે તાત્વિક દષ્તિએ પ્રસ્તુત નથી, ન્ેકે 
વ્યાવહારિક દણ્રિએ એ ખે મર્યાદા ઉપરાંત પણુ કેટલીક મર્યાદા 

સૂકવી જ પડે છે 

એ વ્યાવહારિક મર્યાદા પાછી શોધવી રહી. એક માણુસ 
કટલા પ્રશ્નો વિષે ચોક્કસ નિશ્ચય કરવાની ભાંજગડમાં જાતે પડે ? 
તાત્વિક દૃણ્તિએ તો એમ જ કહેવું પડે "ક 

૨ વ્યાવહારિક જેનો જવન સાથે સંબંધ હોય એવો * એક 
પણુ ગ્રશ્ન એટલો નજીવા ન માની શકાય 

જ તે વિષે સત્ય શોધવાની ફરજમાંથી એ વિષેનો વિચાર કરવાની 
શક્તિ ધરાવનાર માણુસ યુકત થઈ શકે. દા. વ, હું એક બહુ જ 
કા લેખક હોઉં તાયે “ હું ' અતે “હૂ'', અથવા “ શકવું*, 
શકવૂ'', “સક્વું', અને “ સકનૂ' 'માંથી કઈ. જોડણી ખરખર છે 
તેનો સ્વતંત્રપણે વિચાર કરી નિર્ણય કરવાની ફ્રજમાંથી કેટલે 
અંશે સુક્ત થઈ શકું ? અથવા, ભલે હૈ ન્યોતિઃશાસ્્રી ન હેોરઉ 
તોયે નને પારે તિથિ, તહેવાર વગેરેના દિવસોનો ઉપયોગ કરવો 

પૃચ્તો હોય તો દેશી પંચાંગની જુદીજુદી પદ્દતિઓમાંથી કઈ. 


૮૬ 


ફરતા મયાદા 


અરી છે ગએ વિષે મારી ન્તતે નિર્ણય કરવાની ક્રજમાંથી હું 
જેટલે અંશો સુક્ત થઈ શકુ'? અથવા, રે.ર્ગાનિવારણુ માટે આયુર્વેદ, 
યુનાની, એલેોપથિ, હોસિયોપથિ, બાયો-કૅમિસ્ટ્રિ, નિસર્ગોપચાર 
વગેરે અનેક મતોમાંથી કમે કેટલો સાચો! છે એ વિષે ન્‍તે નિણુય 
કમ્વાની મારા ઉપર "કટલી ફરજ છે ? «ત્યારે આવા ગ્રશ્નોના ખાય 
વિદાતે।માં પટ્સ્પર મતભેદ હોય ત્યારે તો એ કરજતો વિચાર 
રવા વધારે મહત્ત્તતો થઈ પડે છે. કારણુ કે ત્તયારે વિદ્દાનો 
કમતના હાય ત્યારે તો તેમણે કરેલી શોધની ઉપર વિશ્વાસ 
રાખી, અનુભવથી એમના નિર્ણય જૂલભરૅલા ન લાગે ત્યાં સુધી તેને 
સ્વીકારી લઉં તો ચાલે એમ કાંઈ કે કહી શકાય. 


દુર 


/ 


એટલે, તાત્વિક દૃદિએ નેતાં, આ પ્રશ્ન એવા પ્રકારનો છે 
*ે જવનમાં જે પ્રશ્નો ઊર્કે ક ઊડી શકે તેને વિષે કેટલે અંશે આપ્- 
વાકથધીપ શ્રલાવી શકાય ? ક્યારે ચાલુ રહિ પ્રમાણે વર્તા શકાય ? 
દશેક માણુમે જટલી વિદાઓતે ઊંડે અભ્યાસ કમર્વો જ ઘટે ? 
અને ક્યારે ન કરે તો ચાલે ? વળો, આમાં વ્યક્તિગત શક્તિના 
તિગારથો મર્યાદા ઠરાવવાને કોઈ નિયમ છે કે નહિ? 


ખન્ટટ કોઈ કરણુ ન હાય તોયે કાંઈકે મર્યાદા હોવી જેઈ એ 
ઝોમ સૃચવવાને એક કારણ તે છે જ. તે એ કે માણસની શક્તિ 
કુદરતી રીતે ન એટલી મર્વાદિત છે અને જીવનના પ્રશ્નો એટલા 
વિવિધ અતે અનેક છે “ માણુસ ધા તોયે તેતે દરેક' વિષયમાં ન્‍તતે 
તપાસી નિણુય કરવો શારીરિક ધર્મોથી જ અરાકય છે. પણ, તેથી, 
એમ ન કઢી શકાય કે ગઓછામાં એજી કાક્તિવાળા માણસ માટે 
જે મર્યાદા હોય તે સત્યાશ્રહતી પાકી ક્રજતી હ૬ સમત્ત્વી. 


૧. વિશ્વાસ મૂર્કી રાકાય એવા માણગ્ેા કે શ્રચોઇતા અભિપ્રાયાથધી. 


ટ્છ 


સત્યમય જીવત 


કારણુ, ચાણુસની શક્તિને સર્યાદા હોવા ૭તાં તેમાં આછાવત્તાપણુંયે 
છે. તેથી, જે મતુષ્ય જેટલા વિષયોમાં સ્વતંત્ર વિચાર કરી સત્ય- 
નિશ્રય કરવાને! પ્રયત્ન કરવાની શક્તિ ધરાવતો હેય તેટલાનો વિચાર 
કરવાની તેને છૂટ તો હોય જ. 


$ આ છૂટ થઈ. હવે કફરજની દણિએ ઓછી કે વત્તી 
પ શક્તિવાળા દરેક સાણુસે કેટલા વિષયમાં 
વિચાર કરી સત્યને નિર્ણ્ય કરવા આગ્રહ 

રાખવો જ નનેઈએ એ તપાસીએ. 


આમાં ભગવદ્દગીતાની વિચારસરણી આપણુને કાંઈક ધેોરણુ 
સૂચવી શકે એમ છે. 
ગીતા "પરથી સવે સવે જર્મન્યમિસત: સસિરિિ છમતે સર: || 
સૂચના (નિજકર્મે રહી ચુક્ત પામે છે સિદ્ધિ સાનવી--૨૮-૪૫) 
સ્તમાવતિચત વર્મ જુવન્તાત્ોલિ જિસ્વિષણ્‌ ॥ 
(નિર્સાચેછું સ્વભાવે જે તે કર્મ પાપ ના અડે--૨૮-૪૭) 


અડીં “ સ્વભાવનિયત ' અથવા “સહજકમૈ સાં હું આટલી 
આખતોને સમાવેશ કરું છુંઃ શિક્ષણ, રુચિ તથા ટેવના સંસ્કારે, 
જીવનનું તથા કર્ષતું ધ્યેય, અને વ્યક્તિગત, કૌડુંબિક તથા સામાજિક 
આવશ્યકતા--એ સર્વે સર્યાદાએનાો વિચાર કરી સ્વીકારાયેલાં 
સર્વે કર્મો. 

આ પરથી એક સ્વાભાવિક નિયમ સને એવો લાગે છે કે 
સાણુસ પોતાના સ્વભાવથી ઠરાવેલાં કર્મોમાં ઊપજતા પ્રશ્નો વિષે 
સ્વતંત્ર નિર્ણય કરવાની બાબતમાં સત્યાગ્રહનો ત્યાગ ન કરી શકે. 
સરૃઞગ જ્મ જૌન્તેય સઢ્ોવતવિ ન ત્યગેત્‌ 1 ( સહજ કર્મમાં દોષ હોતાંયે 


૮૮ 


ગોતા "પરથી સચના 


ત્યજ્વું નહિ--૧૮-૪૮૦ એ સારું, પણ એતે અથે એ નથી "કે 
એવું કર્મે કરનાર એમાં રહેલા દોષો વિષે અને તેના નિવારણુના 
ઉપાથો! વિષે ખેદરકાર રહી શકે. એ દોષો તે કર્મ કરવાની 
પૃદ્દતિતે લગતા હેય “ક તેની પાછળ રહેલા ઉદ્દેશ્ય, પ્રયોજન કે 
નીતિને લગતા હાય, નાના હાય “ મોટા હોય, તેને વિષે સત્યાગ્રહનો 
ત્યાગ કરનારને માટે એસ જ કહેવું પડે કે ઘ્લમાવનિચર્ત જર્મ જીવન્‌ 
“પ્ાઘ્તાતિ જિસ્વિષથ્‌ । (નિર્સાયેલું સ્વભાવે જે, તે કમેયે પાપ તો અડે.) 


ઘોડાંક ઉદાટરણા લઈ સપણ ટમીશું. વટ્ઠીલ કાયદાને લગતા, 
દાક્તર આરેગ્યને તથા રેર્ગનિવારણુને લગતા, ભાપાશાસ્ત્રી 
ભાપાને લગતા, સમાજરાસ્ત્રી સમાજને લગતા, અથરશાસ્ત્રી 
ધનસપત્તિને લગતા, રાજકારણી રાજનીતિને લગતા, ન્વ્યોતિષો 
“ગોળને લગતા, વણકર વણાટતે લગતા, કાંતનતાર કાંતવાને લગતા, 
શંધનાર અતે જમનાર ખોરાકને લગતા, જિત્તાસ તત્તતાનને 
લગતા, મનૃપ્યમાત્ર ધર્મને અને નીતિને લગતા, કાઈ પણુ ગ્રશ્ચો 
ત્યારે ન્સારે ઉત્પલ થાય ત્યારે તાકે તે વિષે સય નિણીય શું 
હોઈ શકે તેતો વિચાર ફરવાની ફરજમાંથી આળસ, લોકલન#ન્ન, 
રાજદંડ, સમાજદેડ ક યચદેંડનાં ભયથી, ક આર્થિક નુક્સાન 
ખઠુમતીને વિશેધ ક ખીશ્ન કાઈ પગ કારણસર મુક્ત ન થઈ 
શકે. આમાં જે એ વિપયોને નિય વ્યવસાય તરીકે ન સ્વીકારતો 
હાય, છતાં તેમાં માથુ મારતો હોય તેતોષે સમાવેશ થાય. ગેટલે 
કે, દાખલા તરીક, જે દાક્તર ન હૈય જતાં પોતાનાં ' બીશ્તના 
ર્‌ાગને ઉપચાર ડરવાનું માધે લે તેણ તેને લગતી બાબતોમાં ન્તતે 
વિચાર ડરી નિષ્ય કરવો જેઈએ. એવા જેટલી વ્નતનાં કર્મમાં 
તે સ્વતંત્રપહે પ્રવૃત્ત ચા& તે બધા વિધે એલે «નતે સત્ય શોધવાની 
પૂર સમજવી ન્નેઈ એ. 


' સત્યમય જીવન 


રષદ 


$ આમાં કમૈનાં ઉદ્દશ્યાને અંગે થોડોક વિચાર કરવાની. 
જર્‌ર છે. 
બહારથી એકસરખું લાગતું કર્મ જુદાંજુદાં ઉદ્દેશ્યાથી થઈ. 
શક્ટે છે. ઉદાહરણાર્થ, એક લેખક સ્વભાષાને શુદ્ધ ને સમૃદ્ધ કરવા 
લખે, ખીન્ને પોતાની ડલ્પનાઓથી લોકં 
કર્મનાં ઉદ્દેશ્યો સતેરંજન કરવા લખે, ત્રીજો પોતાને સહત્તતના 
લાગતા વિચારે લેક્રેને સમશ્નવવા ભાષાને 
માત્ર સાધનર્‌પ બનાવે, ચોથે! ભાપાશાસ્ર સિવાય પાતાના ખીશ્ન 
પ્રકારના જ્ઞાનભંડારનો લોકોને લાભ આપવા માટે લખે, વગેરે. 
આ બધા ભાષા અતે લેખનશક્તિતો ઉપયોગ કરે છે ખરા. 
પણુ ભાષાને શુદ્દ અને સમહ કરવાનો ઉદ્દેશ એકને જ ત્રધાનપણે 
છે. ખીન્નએ। તેને કેવળ સાધનરૂપે વાપરે છે. જે ભાષાને શુદ્ધ 
અને સમટહ્દ કરવાના ઉદ્દેશથી લખે છે, તેણે ભાષાનાં વ્યાકરણુ, 
નનેડણી, ર્હિત્રષોગા વગેરેતો જતે અભ્યાસ કરી તે વિષે સત્ય- 
નિયમોને! નિર્ણુષ કરવો અને, એના નિણ્‌યો પ્રત્યે લોકમત કે 
ભ્રાષાશાસ્રીઓનો વિરોધ હોય તોથે, આગ્રહ રાખવો એ આવસ્યક 
ગણાય. એમ ન કરવું એ અઘટિત સત્યાત્રહત્યાગ કહેવાય, 
પણુ જે તે ઉદ્દેશથી નથી લખતો, પણુ પોતાનાં જ્ઞાન, 
વિચાર “કે ડલ્પનાને રજૂ કરવા ભાષાને કેવળ સાધન તરીકે વાપરે 
છે તેણે એ જ્ઞાન, વિચાર કે કલ્પનાને લગતા પ્રશ્નો વિષે એ 
નતનો સત્યાત્રહ રાખવો જેઈએ ખરે, પણુ ભાષાના ત્રશ્ચો 
વિષે ન્નતે નિણુય કરે એટલી એની પાસે અપેક્ષા ન રાખી શકાય. 
આતને। અર્થ એ નથી કે એ લેખક ભાષાને ગમે તેમ વાપરી શક્રે. 
પણુ એ ખાખતમાં એ વધારે વિઠ્દાન ભાષાશાસ્રીઓના નિણેયને 


સ્વીકારી લઈ તેમને વિષે મતભેદ હોય તો પોતાને અનુકૂળ લાગે. 
તે મતને અથવા સામાન્યપણે સ્વીકારાચેલી રૂઢિને અનુસરી ભાષાને. 


૯૦ 


સત્યાચહનેદ સર્વસામાન્ય વિષય 


*કૂ2જ નથી, તા તેબે આ વિમા મા નૃ ની વિરોપ 
કૂર છે. એ પોતાની « રીતતે ગળગી કછેલાતો આગ ત 2ાપખી 
શકે, પણ ભાપાશાસ્્રીઓના મતે!માં જેમજેમ કટક પડયો તય, 


જ કે નેમ. કુ કી સ. નઃ તા પું ક રફ અ 
અને તેએ જેમજેશ નવા નિકમે સચવતા તતય, તેમતેમ તેણે 


ર સચ 
તેતા અમલ ફર્કા તકાર રહેગું ઘટે. 


ત્ઘારે, પોતાના સ્વભાવાનુસાર પસંદ કરેલા “ખાસ: છેઝમાં «૪ 
સત્યાત્રદ રાખ્મવાની કૂર ન પર્‌ છે એમ એક બાજૂતી 


૬) 
છ 
પજ 
સઃ 
3 
ન્% 


મર્યાદા થઈ. પરુ તે સાથે જ એક બી 

સત્યાશ્રહને સર્વ- સામી બાજથી ઉત્પત્ત થાય છે. તે ઉપર 
કપ્માન્ય વિષય સ્રસવારઈ તો છે જ, સ સ્પણપછણે સમતતવવી 

આતવત્યક છે. તે એ જ જે કમો સનુષ્વમાત્તે 

ક પોતાની માણસાઈ અથવા 

પશુતા પ્રગટ કરે છે % વધારે છે, તે કમોતે લગતા ગ્રશ્રોના 
નિળ્‌ય માટે સત્યાત્રહ રાખવાની--ઝટલે તતતે તપાસી સત્ય શું તે 
ઠરાવરાતી--ક્રજ માણસમાત્ર પટે છે. એવા પ્રશ્નો તે--જેમાં 
પાતાના તથા સમાજનાં લેય, * 
મતૃપ્વના સામાન્ય થમે, તીતિ, સાત વગેરેતે લગતા 


માટે સામાન્ય છે, જે ટમોદારા મતુષ્ય 


ડ્‌ 
ત્ર 


ગહ વગેરે રહાં દોય, જે 


1% ત. 


ઉ 


આમ જે પ્રશ્નોનો પ્રચાર જે અમલ કરવાતી 2732 ઊભી 
ન થતી દોય, છતાં ટઈ રીતે અને “લા હિષમેોમાં એ વિષે 
સાચો! નિણય કરી રાખદાતી માળુસ પર ક્ટજ આવી પડે છે 
તેતો! વિચારે થમે. 

ડૂ રાજકારરુના લ્ત્રમાં આ બાબતમાં રાજઠારી લેદામાં 
ચ્યસત્ય શ્ઝને નીતિબલ્રઇ રીતે વપરાતી સવ દેશોમાં તજ? 


(“ 


*્માતરા* 


શિન 


સત્યમય જીવન 


પડૅ છે. દેશમાં જુદાજુદા રાજકીય પક્ષે હોય તો તેની પાછળ 
કેધકે મહત્ત્વના માનસશાસ્્રના તથા રાજનીતિના નિયમો વિષે 
અને સામાજિક પરિસ્થિતિ વિષે જુદાજુદા 
રાજકારણમાં અતુભવની દૃણિ હોવી જેઈએ. એ દણિ સાચી 
નીતિભ્રણતા છે કે ખોટી, પૂરી છે કે અધૂરી એ જુદો 
ગ્રશ્ન છે. પણુ જે એ પક્ષનો કહેવડાવે તેને 
એ નિયમે! અને પરિસ્થિતિ કડવાં તેતું સપણ ત્તાન અને તેમાં શ્રદ્ધા 
હોવાં નેઈ એ. આથી, જે કાંઈ રાજ્કીય ગ્રશ્નો ઉત્પન્ર થાય તેનો 
વિચાર અતે નિઊ્‌ય તે નિયમો! અને પરિસ્થિતિના અનુભવ અને 
વિચારથી કરે, અને મતદારે કે રાજ્ય આગળ એ ધોરણુથી જ 
રજૂ કરે, એમ ઢર્વામાં તે મતદારોને ક રાન્યતે સમન્નવવામાં 
ન ફાવે તો તેની ક્કર ન રાખે. પણુ આમ સ્થિર સિદ્ધાન્તોના 
વિચારથી જ નિણૂય પર આવવાને બદલે અસ્ુક પક્ષમાં ભળવાથી 
અઝસ્ુક સ્થાન પટકાવી પાડી શકાય એમ છે એમ વિચારી, અથવા 
માત્ર સામા પક્ષતે હરાવવા "ખાતર હરીક્‌ પક્ષ બેલલે તેથી ઊલટું 
ખોલવું, અથવા સામા પક્ષના લોકોને ગાળા ભાંડવી, અથવા 
પ્રસ્‍તુત વિષય સાથે જે બાખતોાતે સંબંધ ન હોય, પણુ તેની 
ખાખત ઉક્ેલવાથી લોકલાગણી હરીફ પ્રત્યે ઉશ્કેરાય એમ ણેય 
તેવી બાબતોને ઉકેલવી, અથવા લે[કોની જે શાગણીઓને પોતાના 
સિદ્ધાન્તો સાથે લેવાદેવા ન હોય, કે તેને વિરોધી હોય, કે પૂરી 
પાડી શકાવાની નથી એમ ન્નણતો હોય છતાં તેતે પૂરી પાડવાનાં 
કા આપવાં, અથવા પોતાના પક્ષના લોકોને અથવા પોતાને 
દદ કરનારા લેક્રાન રીઝવવાને પોતાને! વિક અભિપ્રાય 
કા કરવો--એ બધેદ અયોગ્ય મકારતો સત્યાર્રહત્યાગ છે. 
પોતાનો મત ક્યા મિદ્ધાન્તાો અને અતુભવો પર રચાયેલો 
છે એ દરક વખતે જણાવવાની ક સમત્તવવાનતી જરર ન હોય 


હર્‌ 


મતાન્તરસણહિષ્ણુતા 


એમ બતે. લેદ્ટેતે એ ચચામાં ઉતારવાતી જરૃર ન હાય એમ 
પણુ મતે. સામાન્ય લેક્રોતી એવી ચર્ચા સમજવાની શક્તિ ન હાય 
ઝેમ પણુ બતે. પણુ તે પક્ષમાં ભળતારે પોતે તો પોતાનો પક્ષ 
કયા નિયમો અતે અતુભવો પર રચાયેલો છે, એ નિયમો કેવા 
ગુણોવાળા અને "વાં પરિણામે ઉપત્નવે એવા છે, અતે તે નિયમો 
કચાં જેટલે દરતે લાગૂ પડે છે, તે એ બરાબર સમજેલા હાવો 
જેઈ એ. અતે ઘણા લેક ક થોડા લોકા એ મત સ્વીકારે છે 
એના ઉપર એણે એ મતમાં ભળવું કે ન ભળવું એ ઠંરાવેલું 
હાવું ન જેઈ એ. પણુ આવી ગિદ્દાન્તનિટા ભાગ્યે જ નેેવામાં 
આવે છે. એતું એક પરિણામ ઝ આવ્યું છે કે રાજપ્રકરણુના 'કે 
ખીન્ન કોઈ વિષયના બહુ દૂરદણિયુક્ત અને ઉચ્ચ સ્વરૂપ ઉપર 
આપણું ષ્યાન ચૉંટેલું રહેતું નથી, જે દરેક પક્ષ પોતાના મૂળ 
પાયાના સિદહ્ધાન્તોનો જ વિચાર કરે તો સંભવ છે કે દરેક પાના 
અસ્તત્વથી સમાજનું કાંઈકે હિત જ ચાવ. 


$ મોલીં કહે છે કે સત્ય ક્ષોધવાની બાબતમાં પ્રમાદ અને 
ભીસ્તા ભેગાં થવાને લીધે આપણામાં એક પ્રકારનું ઢીલું સ્તચ્છેદીપણું 
વધી ગયું છે, અતે તેને આપણે ખીન્તતા 
મતાન્તર- વિચારે પ્રત્યે આપણી સભ્ય ક્ષમાજૃત્તિ છે 
સહિષ્ણુતા ઝેમ મનાવતા થયા છીએ. આ વાક 
આપણા દેશને--ખાસ કરી હિંદુસમાજ્ને-- 
સારી પેઠે લાગૂ પડે છે. હિંદુસમાજ પોતાની મતાન્તર્સહિપ્ણતા 
માટે પ્રસિદ્ધ છે અને એની ગ પ્રસિદ્ધિ 
હિદુએઇની વધતી ન્તય છે. પણુ એ ગૃણર્પે છે % 
ગ્રમાદ અને ભીસ્તાનું જ ખૌજુ નામ છે એ 

વિચારવા જેવી વસ્તુ છે. 


સત્યસમય જવન 


જે સમાજમાં અનેક ંપ્રદાચો છે અને ચોમાસાનાં જીવડાંની 
માફેક ખીજ અનેક સંગ્રદાયા ઊપજવાની અતુકૂળતા છે, ન્યાં 
સંપ્રદાયો વચ્ચે પ્રચંડ અને ખર્ચાળ રાસ્ત્રાર્થો અતે વાદો પાંચદરા 
વરસે ન્નગી ઊઠે છે, તથા એવા શાસ્ત્રાર્થો કરી શકાય એટલા 
માટે જ અતેક પંડિતો રાતદિવિસ તેયારી કરતા હોય છે, ત્યાં સત્ય- 
શૈધન માટે પ્રમાદ અને ભીસ્તા છે, કે મતાન્તરસાડિષ્ણુતા છે 
એમ કહેવું ધૃષ્ટતાભર્યું લાગશે. તેથી આપણે એને કંઈકે વિરોષ 
વિચાર કરવે। જેઈ શે. 


સતાન્તરસહિષ્ણુતા એટલે શું એ જરા આપણે વિચારી 
લઈએ. એતું સાચું ક્ષેત્ર મતપ્રચાર અને પોતાનો મત બીન પાસે 
સ્વીકારાવવાના અને તેતો અમલ કરાવવાના 
સાચો અર્થ વિષયમાં છે. ખીકા માણસો આપણાથી જુદી 
જતના સાવ ખોટા સતો ભલે ધરાવતા હોય, 
છતાં તેમને પોતાના મતોને વળગી રહેવાનો અને આપણાથી ડર્યા 
વિના તેને ચોગ્ય સ્વરૂપમાં પ્રગટ કરવાનો અધિકાર છે--એ 
સિદ્ધાન્ત તે મતાંતરસહિષ્ણુતા. એ સિદ્ધાન્ત સ્વીકારનાર માણસ 
'વિરેધી મત સાંભળીને ડરી ન ઊઠે, પિત્તા ખોઈ ન ખેસે, ઉદ્દેગ 
ન પામે, તેમ પોતાને મત સ્વીફરાવવા કે તેનો અમલ કરાવવા 
કાઈ નનતનાં ભય કે લાલચ ન ખતાવે. 
પણુ આપણે તો મતાન્તરસહિષ્યુતાને જુદી રીતે ઓળખીએ 


છીએ. “ખધા ધર્મો એક જ ઈશ્વરને એળખવાના જુદાજુદા 


"માર્ગો છે, જેતે જે ધર્ષ ફાવે તે તે સ્વીકારે, “પ “જેતે 


૧. રચ્રીનાં વૈતિત્વાસ્સગુટનાનાવથઝવાં । 
ગૃળામેજો ગમ્ચસ્તસસિ પયતામર્ખવ રવ ॥ 


લન 


ખાટો અર્ચ 


જેવો ધર્મ? તે પ્રમાણે એ ચાલે,' “પોતે જે ધર્મમાં જન્મ્યો હોય, 
તેમાં જ એણે રહેવું; તેમાં જ એને પ્શ્વિર મળી રહેશે; કારણુ 
ગીતામાં કહ્યું છે કે સ્તધમે સિધસ કેચ: પર્ધર્મો 

ખારો અથ સવાવદર, ' પોતાના બાપતે। ધર્મ બદલીને ખે 
બાપ ન કરવા --આવાં વાક્યોમાં આપણે 

એક ખાજૂથી મતાન્તરસહિપ્ણુતાના આભાસ કરાવીએ છીએ 
અને બીજી બાજૂથી ખોટા મતાગ્રહ બતાવીએ છીએ. કારણુ, જેમ 
સતપરીક્ષણુ અતે મતાન્તરસહિષ્ણુતા એક જ વૃત્તિની ખે બાજએ 
છે, તેમ મતાત્તરસહિષ્ણુતાના આભાસ અને ખોટે! મતાત્રહ એ 
પણુ એકજ વૃત્તિની ખે બાજુઓ છેઃ અતે આ જ૬ૃત્તિ સત્ય- 

શેોધનની વૃત્તિતે વિરોધી છે. 

અનુભવ, યુદ્ધિની ભૂમિકા, સુચિ, ચંસ્કાર, પરિસ્થિતિ 
ત્યાદ્તિ લઈ ને સત્યના ઉપાસકરોમાંચે પરસ્પરવિરેોધી મતો હોઈ, 
શકે અને હોવાના; એમાં કેઈ સાચે! હોય 

વિરોધી અતે તેથી વિરોધી ખેરે હોય; અથવા એક 
માન્યતાએદર પરિસ્થિતિ મારે એક સાચો! અને બીજ માટે 
ખીન્ને મત સાચો હોય; અથવા ખન્ઞે ખોટા 

હોય અતે સતસિદ્ધાન્ત કેઈ ત્રીજે જ હોય, અથવા ખન્ેમાં 
થોડું સત્ય હોય અને થોડી ભૂલ હોય. આમ હોય એ સાચું, 
પણુ જે માણુસ એમ જાણે કે આવા વિરોધી મતો છે અને તેમાંના 
એકમાં પોતે ઊચો છે, તેનો આગળ ખીજાએના મત માટે સહિષ્યુતા 
રાખ્યા છતાં એક ધર્મ ખડે થાય છે અને તે ધર્મ જને એ ન બજાવે તો 
૧. અહીં અને પછીનાં વાક્યોમાં “ ધર્મે' એટલે પોતે જે સ'પ્રદાચ, 


“થ્‌ જે મતમાં જન્મ્યો હોચ તેટલે જ અર્થ કરવામાં આવે છે. 
રુ સ્વધર્સે મૃત્યુ છે રૂડું, પરધર્મે ભચે ભર્યો. 


સત્યસય જીવતે 


સત્યાગ્રહનો અયોગ્ય ત્યાગ થાય છે. એ ધર્મ એ "ક પોતાની જેટલી 
બુદ્ધિ હોય તેનો ઉપયે!ગ કરી તે વિષે “કેગલું અને કઈ દૃણિએ 
શું સાચું હોઈ શકે તેનો નિણુય કરવાને. એ નિર્ણય એને પોતાના 
પૂર્વમતમાં દઢ કરાવનાર, શંકા ઉપત્તવનાર। ' ફરક પડાવનારે 
ચાય તોયે તેણે તેની પરવા કરવી નનેઈ ગએ નહિ. એવુંયે બને કે 
એમ નિણૂય કરવા જતાં એની કાચી ખુદ્ધિ એને ભૂલાવામાં નાંખે; 
અન્નણ્યે એ સત્યમાગૈ રલ હોય અને સ્વણુદ્િ વાપરવા જતાં એ 
અસત્યમાં પડેઃ પણુ, આથી પ્રામાણિક સસ્યશોધકને ડરવું ન ઘટે. 
કાર્ણુ, “ જે પુસ્ષની શ્રદ્ધા પવિત્ર છે તેતે શુભ અને અશુભ ખને. 
વસ્તુઓ શુભ વિચારને લીધે શુભરૂપે જ કૂળ આપે છે. '* (મહાવીર) 
છા વેછે તરી આાર્ર્ન સાછેરા, વછુ ગનમજેર જ્તાસ્યા વરી । 
સિત્તાં છે વસટી અવિટ આાવડી, વાછટ તો પરી સેસ છષી । 
જરાવે તેં જરી છારળકરીર, અંતર ત્યા પીર ગ્ીવનાચા । 
સજા *ટૃશે તરી દ્ોર્ડ્ડ વિવ, પર્સી માન્ઞા છામ લર જ્ઞાછા 11૫ 
આવી સત્યરે।ધકની શ્રદ્ધા અને ધીરજ હોવી જેઈ એ, 


દા'મલા તરીકે, જ્યારે માણુસ એમ જુગ કે એક ધર્મમાં 

ગાયની રક્ષા પવિત્ર મનાઈ હાય અતે ખબીન્નમાં તેની કુરબાની 

પવિત્ર ગણાઈ હોય; એકમાં મૂર્તિપૂત્ત વિહિત 

દણાન્તા હોય, બીન્તમાં તેના નાશમાં ધાર્મિકતા હોય; 

એકમાં શિખા ઉપર ભાર હોય, બોન્નમાં 

દાઢી ઉપર હોય; એકમાં વાદિત્ર, ઘંટાનાદ વગેરે ઉપકરણોની. 
૧. એકવાર ની જઈરા નિજ ઘરે, ભલે ભવચકે કફ્રું' ઘણે, 
ચિત્તમાંહી પાછી ગાંઠ એવી પડી, કેર નહિ ઘડી એક પડે. 


થાય તેમ કરો કારણૂરારીર, મારૅ હૈયે ધીર જવનની તે; 
તકો કહે થાય ભલેને વિવેબ, અંતે મારો લાભ પાકા ગણું- 


હદ 


દષાન્તેદ 


“આવશ્યકતા લેખાતી હોય, બોશ્તમાં આસપાસમાંથે એતે! ધેથા* 
ન ચાલી શકે; એકમાં ગાયના માંસનો નિષેધ હાય, બીજમાં 
ડુકરના માંસને નિષેધ હોય; એકમાં બીન્નના ભાણામાંથી ખાવું- 
પીવું અધર્મ મનાતું હોય, બીજમાં એમ ફરવાની ઘણા બતાવવામાં 
અધર્મ મનાતો હાય; એકમાં પક્તિભેદ આવશ્યક મનાતો હોય અને 
બીન્નમાં તે અધર્મ લેખાતા હેય; એકમાં વારંવાર નહાવાથી ધર્મ 
સચવાય, બીન્નમાં નહાવું એ અધમ અથવા આપદ્ધર્મ સનાય; 
ઝેકમાં ભગવાનની પૂત્ન માટે વસ્રાલેકાર જેઈ એ, ગીત્નમાં તે 
નવસ્ત્રા જ હોવા નઈ એ; એક ધર્મના દેવ લોહી દેખ્યા વિના 
રીઝે નહિ, બીજાની આગળ લાલ રૈંગતું શાક પણુ ન ચાલી શકે; 
એકમાં મદા, સાંસ, વ્યભિચાર વગેરેની એટલે સુધી છૂટ હૉય 
તે દેવમંદિર્માંયે થાય, અને ખીન્નમાં તે મહાપાતક ગણાય; એકમાં 
“રાવ? શખ્દ અર્ત્યતત પવિત્ર લૅખાય, બીજમાં એ અદ્યરેતું 
જેડકું ટાળવા માટે “સ્વં ' વગેરે શખ્દા પણુ વાપરી ન 
શકાય; એકમાં “ આમીન” મે!ેથી જ બોલતું જેઈ એ, બીજમાં 
ધીમેથી જ ખોલવું જેઈ એ--ન્યારે માણુસ આ મગ્રમાણે પ2સ્પર- 
વિરોધી મતો જુગ્મે ત્યારે એ ગમે તે મત કે પંથમાં જન્મ્યો! હેય, 
એના પોતાના થંસ્કારો ગમે તે ખાજૂના હોય અને એના ઘર્મો- 
પદેશકા ગમે તે જતતો બોધ આપતા હોય, તોથે આ બધામાં 
સું અને કેટલું સાચું હશે એનો સ્વણુદિથી વિચાર કરવા ન ખેસે 
અને પોતાના મનને મનાવી લે કૅ “હું મારે સારા ધર્મમાં શ્રદ્ધા 
રાખીને જ તરી જશે; અથવા એ બધાયે મતા સાચા છે અતે 
ગક જ પર્મેશ્રને પહોંચવાના જુદાજુદા માર્મૌ છે, '--તે! મારે 
કહેવું જેઈ એ કેં તે ધાર્ચિક વૃત્તિયે નથી કે મતાન્તર્સહિખ્લુતાથે 
નથી, પણુ કેવળ પ્રમાદ અને ભીરતા છે. 


હ્દછ 


સત્યમંય જીવત 


આ ખધી વસ્તુએ મૅ એવી ગણાવી છે કે જેમાં આત્મા- 
પરમાત્માના અસ્તિત્વનાસ્તિત્વના કે ભેદાભેદના કે એવા જ કોઈ 
, બનન ગૂઢ ગ્રશ્ચો ઊડતા નથી, કે જેથી બહુ સક્ષમ છુદ્દિની જરૂર 
પડે. સામાન્ય માણુસ પણુ સતાગ્રહ છોડી તટસ્થ ર્હાત્તિથી ઉપરની 
આબતો વિષે વિચાર કરવા ખેસે તો--ભલેને તે કોઈ વિષયમાં 
ઔન્નએઓથી જુદા નિર્ણૂષય ઉપર આવે છતાં--તે એટલું તો નઈ 
શક્શે જ કે આમાંની કેટલીક વસ્તુઓને ધાર્મિક છવન સાથે કોઈ, 
એવે। સંબધ નથી કે તેના પાલન માટે એકખીશ્ન ન્નેડે વિરોધ 
કરીનેયે આગ્રહ રાખવાની જરૂર હોય. વળી કેટલાક વિષયોમાં 
તો ન્યાય, સ્વચ્છતા, ભૂતદયા, સદાચાર, આરોગ્ય, સમાજ્ધર્મ, 
“વગેરેની દશ્રિએ એકમત ઉપર આવ્યા વિના છૂટકો જ ન ચાય. 
મતોની પરીક્ષા ડરી લીધા પછી ને મતાન્તરસહિઘ્ણુતા ઊપને છે 
તે વધારે ઊંચા પ્રકારની હોય છે. તેમાં પોતાના મતને વળગી 
રહેતાં ૭તાં ખીન્ને મત ધરાવનાર ગ્રેત્યે તિરસ્કાર નથી હોતો, 
અને ને પચાસ વર્ષે પણુ એને પોતાના મતમાં ભૂલ જણાય તે 
તેતે ખદલવા એની સદૈવ તૈયારી હોય જે; વળી તે મતોની પરીક્ષા 
કરતી વખતે દરેક પક્ષની દલીલો સરખા જ આદરથી વિચારે છે, 
અતે બધામાંથી સાર ગ્રહણુ કરવાને એ સરખો જ ઉત્સુક હોય 
છે. આથી ઊલટું અંધમતાગ્રહમાં જે મતાન્તરસહિષ્ણુતા હોય છે 
તે નછૂટકાની હોય છે, અને તે તિરસ્કાર અથવા તિરસ્કાર્યુક્ત 
કરૃણુા।થી ભળેલી હોય છે.? 

૨, સ્વામીનારાયણ સ'ગપ્રદાયનાં એક ડોશી મને એક્વાર મળેલાં. ગાંધીન્ત્ના 
કુટુ ખને ઓળખે. ગાંધીજ વિષે સાંભળેલ. તે કહે, ' ગાંધીજી ખધેાયે 


સ્વાસીનારાયણુના ધર્મ" «7 પાળે છે. સિક્ષાપત્રી પ્રમાણે તટ ખરાબર વતે 
જે. એક ક'ટી ખાંધે તા આ જન્મે જ બેડા પાર થઈ ન્નચ. એમને 


૯૮ 


તિરસ્કારયુક્ત મતાન્તરસણહિષ્ણુતા 


[તિરસ્કાર્યુક્ત મતાન્તર્સહિષ્ણુતા કેવી હોય તેનો એક 
સચોટ દાખલો એક પ્રસિદ્ધ સુસલસાન આગેવાને થોડાં વર્ષ 
પર પૂરો પાડયા યતો. એક બાજૂથી પોતાના 

તિરસ્કારયુક્ત ઘર્મ પ્રત્યે અંધ ૭તાં અત્યંત ભક્તિ, અને 
સતાન્તરસહિષ્ણુતા ખ્‌ીજી બાજૂથી ગાંધીજ પ્રત્યે અંગત આદર 
છતાં તેમના ધર્મ પ્રત્યે તુચ્છઠભાવ શ ખેની વચ્ચે 

મેળ ખેસાડવાને। પ્રયત્ન કરવા જતાં એ ખોલી ગયા કે ગાંધીજી 
જેવા પવિત્ર પુસ્ષ કરતાં પણુ હીનચારિત્ર સુસલમાન ચડી જય ! 
ગાંધીજગમે તો ઉદારતાથી એ ટીકાનું સમર્થન પણુ ર્યું હહું- 
એની જગ્યાએ ક્રોઈ એટલો જ ચુસ્ત છતાં અંધમતાગ્રહી 
નોહે, તેમજ ખીન્ન ધર્મ પ્રત્યે તુચ્ઠભાવ ન રાખનાર મુસલમાન 
હોય તો તે પોતાની પસ્લામ પ્રત્યેની ભક્તિ આ રીતે રજૂ કરી 
શકેઃ “ માણુસના ઉદ્ધાર માટે ઉચ્ચ ચાજિત્ર સાથે ધર્ગેના ચત્ય- 
સિહ્ધાન્તોનું સાન પણુ આવશ્યક છે. ગાંધીજ ધણા પવિત્ર અને 
ઉચ્ચ ચારિત્રના પુસ્ષ છે. પણુ જે સત્યસિદ્ધાન્તોનું ત્તાન 
%/)સ્લામમાંથી જ પ્રાપ્ત થાય છે અને જે દરેક સ્રુસલમાનને સહજ 
મળે છે તે એમને ન હોવાથી, એક રીતે એમની સ્થિતિ હીન- 
ચારિત્ર મુસલમાન કરતાં ઊતરતી છે. હીનચાસિત્ર સુસલસાન ન્ને 
હૃચ્ચ સારિત્રવાળા થાય તે! તે ગાંધીજતે ટપી જઈ શકે: આવી 


સમન્નવોાને ! ' મને પોતાને પણુ એફવાર એમ જ લાગતું. અને ખ્રિસ્તીઓ 
તથા સુસલમાનેોને પણુ એમ જ લાગે જે ને ! દરેકને એસ લાગે છે ફરે 
શાંધીજી "પૂરેપૂરા ધાર્સિક છે "મરા, પણુ એમના ધમમાં નથી ભળતા 
એટલી એમના ઉદ્ધારમાં ખામી રહી જવાતી! બીજી ખાજૂએ પણુ પાછી 
એવી જ વિચિત્રતા છે કે ગાંધીજી ધોતાને સનાતની કહેવડાવવાને। આગ્રહ રાખે. 


જી, ન્ન્યારે સનાતનીઓ એમને બ્રષ્ટ થયેલા જ સાને છે ! 


લ્હ 


સત્યમય જીવત 


સાન્યતા ભૂલભરેલી હોઈ શક્રે. પણુ એવી ભૂલ પ્રામાણિક- 
સતપરીક્ષણુ પછીચે થવાને! સભવ રહે છે. એ પાછળ ટીપમાં. 
મૂકેલા દજ્ાન્ત જેવી ભૂલ ગણાય. એ ભૂલતે! તમને રોષ ન આવે, 
ભલે તમને એથી વિનોદ થાય. 


 આત્માપરમાત્માને લગતા પ્રશ્નોની ખાખતમા ખુદ્ધિરાળી 
લેકોાનીયે ઉદાસીનતા અથવા કેવળ ડકુતૂહલવૃત્તિ અને વાણીની 
ન વિલાસિતા માટે સોર્લી કેચ વિઠ્દાન પાસ્કલના 
અપ્ત્માની શેપ્ધ ઉદગારો ટાંકી બળાપો કરે છે. આ એક 
વિષે ઉદાસીનતદ એવી વસ્તુ છે કે એનો ચોખ્ખો નિણુય થયા. 
ખાદ આપણું પોતા ગ્રત્યેતું, સમાજ ગ્રત્યેનું, 

જગત ગ્રત્યેવું, તથા સર્વે માનવવ્યવહારા પ્રત્યેનું દષ્ટિબિદુ 
એટલું બધુ કરી ન્નય છે કે ત્યારપછી સવ વસ્તુએ અને 
જવન આપણુને જુદા જ સ્વર્‌પમાં ભાસે છે. આથી, વિચારશીલ 
સતુષ્યતે એતું મહસ્ત એટલું ખધું લાગવું નઈએ કે આત્મા 
વિષેનો પ્રથમ નિહીય કર્યા વિના છુદ્ધદિ અને વિવેકપૂર્વક એક પણુ 
પગલું ભરવું એને માટે અશકય થઈ પડવું જોઈ એ, તથા એની 
શોધને જ પોતાતો સુખ્ય અને એકમાત્ર ધધો બનાવવાની તેમને 
₹ચ્છા થવી ન્નેઈ એ. પણુ આશ્ચર્ય એ છે કે જેમને એ મહત્ત્વ 
સમજાય છે, એ જ જવનનો પરમઉદ્દેશ છે એમ લાગે છે, અને 
પાતાના જીવનનું એ જ પરમધ્યેય છે એમ ડહે છે તેઓને પણુ. 
એની જ તાલાવેલી લાગી હોય એસ હંમેશાં ન્નેવામાં આવતું નથી. 
ઝ નાળોનિ સર્વ જગે ( જે જાણ્યા ખાદ સર્વ કરવું જેઈ એ » તેને 
માટે અનેકતે ફુરસદ મળતી નથી, એટલો તત્કાળના વ્યવહારા 
“પાર્‌ પાડવા મારે મોહ હોય છે. જેએ! જવનતી અત્યંત ગંભીરતા 
સમજે છે તથા આ વસ્તુની શોધ માટે જ પોતે દીક્ષા ધારણા; 


૧૦૦ 


કેવળ તાકિકતા 


કરી છે એમ માતે છે તેઓની પણુ આ દશા હોય છે, તો જેએ 
કઈક બુદ્ધિશાળી પણુ વ્યવહારને જ મુખ્ય સમજનારા સતુષ્યે 
“છે તેએ આને લગતી ચર્ચામાં ઉપરઉપર્‌ જ રમ્યા કરવામાં, 
અતે એક તરફથી ખીજી તરક તથા પ્રશ્નના એક પક્ષ તરફથી 
ખીન્ન પક્ષ પર્‌ સતત તર્કવાદ કરી ઊડાઊડ કરવામાં વિશેષ સ્‍્માતદ 
“સાતે એમાં એણું આશ્ચર્ય છે. 
ઊલડું, આ વસ્તુને તર્કશાસ્ત્રના વિષશ્ર બનાવવાથી જ 
નજ્ત્તિસુ સતૃષ્યો વારેવારે આડે માર્ગે દોરાઈ ન્વય છે. શૈવા 
સવેળ મસિરવસેત્રા ( તર્ટી આ અહિ પ્રાપ્ 
કેવળ તાર્ડિકત્ા થતી નથી ). જે વસ્તુ વોધીને પ્રામ 
થતી હાથ, પારખીને શૈધાતી હોય, અવલોકન 
કરીતે પરખાતી હોય, જેમાં અવલેોકન-પરીક્ષણ-શોધનતે આધારે 
-જ તર્કજિચાર ચાલી શકે એમ હોય, તેતે કેવળ શાસ્ોના 
અર્થો બેસાડી તથા અનુમાન, ઉપમાન કે શખબ્દપ્રમાણુનેો! આશ્રય 
લઈ વિચાર્વાસાં આવે, તે! તેતું ઉપર કહ્યું તેવું જ પરિણામ 
આવી શકે. સર્વે આચાર્યોનાં ભાષ્યે! જ્ત્તિસુને કેટલે અંશે 
ઉપત્રોગી થતાં હશે તે વિષે મતે શકા છે. તેમણે કેટલાયે 
સુસક્ષુઓને કેવળ તર્કવાદ્માં જ અનેક વર્ષો સુધી કે કદાચ જીવન- 
પર્યત પણ્‌ ભટકાવ્યા હશે એ ગંભવનૌય છે. કારણુ, જે વસ્તુ 
ઝેકનિષ્ઠ અભ્યાસ અને ઉપાસનાથી પ્રાષ્ત કરી શકાય તેતે કેવળ 
તર્ડવિચાર્‌ અતે કલ્પનાથી પ્રાપ્ત કરવા એ ભાખ્યોએ પેયી ટશે.* 


૨, કખીરને! કટાક્ષ તીખો છે : 
ગૌતમ, કણાદ, કપિલ અરુ, શેષ, જેગિતી, વ્યાસ, 
પડૂધીવર પષડત્તલ રચી, બાધે જવરેો ફાંસ, 
ક્ટાક્ષમાં અતિશયેાક્તિ હચ જ. 


સત્યમય જીવત 
સંત તુકારામ એક અભગમાં કહે છેઃ 


શિવલ્યા વોછાચે સાંમતીઈ વાટ | અસુમવ મેટ નાટ્ી જોળા ॥ 
પંડિત ફે જ્ઞાનો વરિતીઝ જથ 1 ત સિજ્તી અર્થા વિતયુસા ॥ 

નો જે ક 
તકા *રૃળે ઝેતી છંતા સાકી માછી | રેતીઇ છે નટી કવી વસ્છુ | ૫ 


તત્ત્વજ્ઞાનને તર્કનો વિષય બનાવવાથી જ શુષ્કવેદાંત' 
ઉત્પન્ન થાય છે. એટલે કે ખુહ્દિ અને વાણીનો જવન સાથે મેળ 
રહેતો નથી. કેવળ વાંચીને, સાંભળીને કે તર્ક કરીતે સંમજણુ. 
કરી લીધી હોય કે આત્માપરમાત્મામાં ભેદ નથી, એક અર્દ્દત તત્ત્વ 
જ છે, અથવા પરમેશ્વર માત્ર કર્મફલપ્રદાતા છે, અથવા સર્વ 
જ્ગતરૂષે પરમાત્મા જ છે, છતાં ચિત્તશુદ્ધિતે અભાવે પ્રત્યક્ષપણે 
અતુલવાતાં દૈતને લીધે, રાગ, દ્રેપ અતે મોહને વશ થયા વિના 
નથી રહેવાતું, અતે તેવા પ્રર્સગે વારંવાર પોતાની તાત્તિટે 
માન્યતા અને પોતાના જીવન વચ્ચેનો વિદ્ેધ ઢાંકવા માટે કાંપકે 
દભ કરવામાં આવે છે. આતું જ નામ થુષ્કવેદાંત. આવું તત્ત્વજ્ઞાન 
પારકાની ઉપ2 વિપત્તિ આવી પડી હોય તે વખતે, અતે પોતાને. 
સુખી કાળ હાય તેટલે જ સમય એને કામ લાગી શકર છે. 

( પણુ આતે અર્થ એ નથી કે તર્કની અવગણુના કરવી 
ધટે છે, અને સ્પષ્ટ વિચાર કરવાતી શક્તિની આવશ્યકતા જ 
નથી. આપણા જીવનને દોરનારા નિયામક સિદ્ધાન્તો તર્કના કરતાં 


રૃ. શીખેલા શખ્દોને! તેઆ વાદ ડહેરેો, પણુ કોઈને અનુભવના 
ભેદની ગમ) નથી, એ પ'ડિત--જ્ઞાનીઓ કથા કરરે, પણુ આત્મસુખના 
દ્રવ્યને પ્રાપ્ત નહિ કરે. તુકારામ કહે છે કે લાંચ લઈ ને આપી હોય તેવી- 
તેમની સાક્ષ છે. (એમની પાસે) મૂળ વસ્તુ નથી. 


૧૦2 


ડનો. યોગ્ય ઉપચગ 


સમભાવ, કલ્પના, રહિ અને પ્રધાતમાંથીઃ ઊપન્ત્યા હોય છે, અનૅ 
ગમે બધાં એટલાં બળવાન હોય છે કે નને સ્પણ 

તર્કને! ચોગ્ય વિચાર કરી શકનારી બુદ્ધિથી તેની વારવાર. 
ઉપષોગ તપાસણી ન કરવામાં આવે તો! જીવનમાં સુધારા 

થાય જ નહિ. આથી તર્કને ખાસ ઉત્તેજન 

આપવાનીચે જરૃર છે. પણુ આ તર્ક અતે ઉપર જે તર્કનું ખડન 
કર્યું છે તે બેની વચ્ચે ભેદ છે. જે તર્ટ શાસ્ત્રોનાં વાક્યોતો અથે 
ખેસાડવા માટે, અથવા એમાંથી અસુક જ એક અર્થ તીકળે છે 
એમ ઠરાવવા માટે પ્રવર્તે છે, તેં તર્ક બહુ મહત્ત્વને 'ે ઉત્તેજન 
આપવા જેવો નથી. પણુ નિરીક્ષણુ અતે અનુભવને આધારે ને 
વિચાર્પરંપરા ઊઠે, પોતાના અને બીશ્તઓના અનુભવો વચ્ચેની 
તુલના કરતાં જે વિચારપરંપરા ઊઠે તે તર્ક વિના ચાલી જ ન 
શકે. અતે એ તર્ડ ડરવાની શક્તિ શુદ્ધ થવી જ નેઈ એ. એવા 
તર્કેના અભાવે રાજકીય ક્ષેત્રમાં સ્વાર્થી, સગવડ અથવા લાભને 
પહેલાં અને સત્યને પછી વિચારવાની પ્રથા પડી છે, અને ધામિક 
ક્ષેત્રમાં મનોજૃત્તિના સંતોપને પહેલે મૂકી સત્યને પછી મૂકવાની પ્રથા 
પડી છે. કેટલાક ત્તયારે એવા છે કે જેઞોા સ્થૂળ લાભને માટે 
પોતાના ખરા વિચારોને! આગ્રહ છોડી દે છે અથવા સત્યને મેળવવાની 


તકને જવા દે છે, ત્યારે તેમના કરતાં ખીશ્ત વધારે એવા પડયા 


છે કે જેએ! પોતાની કેટલીક આધ્યાત્મિક ભાવનાઓનો વિલાસ 
ચાલુ રાખવાને માટે પોતાની ખ્ુદ્ધિનો સ્વતત્ર ઉપયોગ કરતાં 


૧. દરેક સસ્થા અથવા કુળમાં અમુક પ્રસગે અસુકજ રીતે વર્તજું 
ણ. બે સ કિન બ. હર મ "૬ નર ૧. 
ન્તેઈએ એવું પર”પરાગત ધોરણ્‌ ખ'ધાઈ ન્તચ છે, એ રીતે ધોરણુતે ખરાખર 
«્તળવવામાં જ એ સસ્થા કે કુળની આખરુ સથવાય છે એમ મનાય છે. 
એતું નામ પઘાત--પ્દ્રવૉદ1બા--ફકલાચાર. 
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અચકાય છે.૨ આ આધ્યાત્મિક ભાવનાઓના વિલાસમાં રહેલો 
નીતિદોષ મોર્લોના મત પ્રમાણે ખહુ અસ્પષ્ટ હોય છે અને પહેલા 
જેટલે ક્ષુદ્ નથી. પણુ મને આમાં ભૂલ લાગે છે. ઝ્યારેય પણુ 
જેમ દોષ સૂક્ષ્મ હોય તેમ તે અસ્પષ્ટ રહેવાનો અને તેનાં તાત્કાલિક 
પરિણામ ક્ષુદ્ર જણાવાનાં. પણુ એ જ એવું વિરેષ નેખમ છે. 
આધ્યાત્મિક ઉત્તતિના આભાસરૂષે તે જણાય છે તેથી તેમાંથી 
વધારે હાનિ થવાને! સંભવ રહેલો છે, આધ્યાત્મિક ભાવનાઓને 
વિલાસ આપણુને કેવી મોહનિદ્રામાં નાખી દે છે તેનાં થેડાંક 
૬ૃષ્ટાન્તાો લઈ એ તો તેનું ખમ સમજાય, 

ઝેક ખાજૂથી પ્રભુના ગૌરવનું સ્પષ્ટ દરીન, અને ખીજી 
આજૂથી તે પ્રભુને ખહુ અલ્પ સમજી શકનારી માનવખુદ્ધિની 
ક્ર્તા--એ ખેઉથી ઈશ્વરભક્ત દબાઈ ન્નય, 
અને તે પરમાત્માના મહિમાની કલ્પનાથી 
ઊપજતા ભયથી ( ૫૪૯ ઝે, અથવા તે પ્રત્યે 
ઊપજ્તા અત્યત પ્રેમભાવથી, અથવા ખન્નેની 
મિશ્ર લાગણીથી એ ભક્તનાં આઠે અંગો નમ્રતાથી ઢળી પડે એ 


પ્રકૃતિતુ' ભવ્ય 
ફ્રે 
ભીપણ દશ્ષત 


૬, આથ્યાત્મિફ ભાવનાઓને! વિલાસ એ રાખ્દય વધારે સ્પષ્ટ ડરી 
સમન્#વું. આપણા ચિત્તમાં કેટલીક રસવૃત્તિએ રહેલી હોય છે; જેવી કે 
સુ'દર સકાને! ખાંધવાની, તેને શણુગારવાની, સુ'દર કપડાલત્તાં અને 
ઘરેણુ ની, સિષ્ટાન્નોની, વગેરે. સાથેસાશ્રે જીવનની ગ'ભીરતાની પ્રતીતિ 
કરાવવાવાળા વૈરાગ્યના સસ્કારો પણુ રહેલા હોય છે. રસવૃત્તિઓ ખહાર 
પડવા ઉછાળા મારે છે અને વૈરાગ્યની વૃત્તિઓ એને વિલાસ કહી દાખવા 
₹ચ્છે છે. એ ખેનેો મેળ બેસાડવા પ્રચત્ન કરછું એક તત્ત્વજ્ઞાન ઊપજે છે. એ 
રસરૃત્તિઓને પરમેશ્વરમ્રીત્ય્થ અથવા ખ્રહ્માર્પણુ કરવાની કલ્પના શૈ।ધી કાહે 
છે, એટલે એ રસવૃત્તિઓ સાંસારિક ભાવનાઓના વિલાસને ખદલે આધ્યાત્મિક 
ભાવનાઓના વિલાસર્પે ખહાર્‌ પડે છે. 
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"તદ્ન સમજ શકાય એવું છે. ઊચું પર્વતશિખર, વિશાળ નદી- 
કિનારે, ઘૂધવતા સમુદ્રના તટ, ચોમાસાની લીલી સમહ, શર૬- 
-ત્રક્તુનું શ્ય, ધરતીકંપ, ન્વાળાસુખી, રેલ વગેરેના બનાવે, 
સ્મશાનભૂસિ, ટખ્સ્તાન વગેરે જગ્યાએ નવાં પ્રકૃતિનાં અના 
પૂરનેશમાં કે સૌંદર્યમાં પરમેશ્વરની શક્તિનો મહિમા પ્રગટ કરી રહ્યાં 
હોય, તેવા પ્રસંગોનું દરીન થાય ત્યારે ભક્તના હદયમાં એ શક્તિ 
પ્રત્યેના ભય, પ્રેમ અતે નમ્રતા વધારે વેગવાન થાય એ સ્વાભાવિક છે. 
સયાનાં મય સીપળ સીવળાતાં ચત્તિ: ક્રાળિતાં પાવન વાવનાનાન્‌ । 
સદ્ોજે: પરાના સિસત્તુ સસઝું વરેવાં વરં રણષળ રકળાનામ્‌ ॥ 
[ ભય ઉપત્નવનારાએ।માંચે તું ભય ઉત્પન્ન કરનારે છે; પ્રચંડ 
કરતાંચે તું વધારે પ્રચંડ છે; તું સર્વે પ્રાણીએની ગાત છે 
અને પાવન કરનારાએનેયે પાવન કરનારે છે. મહાન પદોને 
“છું જ એક નિયેતા છે; પરથી પર અને રહ્ષકોનુંચે તું રક્ષણુસ્થાન 
છે. ] આવે! ભાવ તે વખત સહેજે જ ઊઠે. આમાંથે શ્મશાન, 
રેલ વગેરે પ્રેમ કરતાં ભય વિશેષ ઉપન્નવે. ગીતાના અગિયારમા 
અધ્યાયમાં અજુનની જે સ્રથાત વણવી છે તેવી સ્થિતિ આપણી 
હદયની કરે. એથી ઊલટું, પર્વતગિખર, નદીતટ, ચોમાસાનું લીછું 
દર્શન વગેરે પ્રસલતા અતે પ્રેમ ઊભરાવે. એટલે આવે ઠેકાણે વસી 
જવાનું મત થાવ એ પણુ સમજ શકાય એવું છે. આવું સન થઈ 
આવે કારણુ 'કે પ્રકૃતિનું આવું ગર્વભર્યું દરીન આપણુને વારંવાર 
નથી થતું. તેથી, જ્યારે થાય છે ત્યારે આપણા હદયને એ વધારે 
હલાવે છે. જેએ। રોજ એવાં સ્થાનકમાં કરતા હેય છે તેમના 
"હંધ્યમાં એવી હાલચાલ નથી થતી એ પણુ આપણે ન્નેઈ એએ છીએ. 
એટલે, એ દરીનનતી અછત પણુ એવા ભાવે! જગાડવાસાં કારણુ- 
"ભૂત છે એ આપણે યાદ રાખવું નેઈએ. કારણુ, જે સાણુસ 
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નવિચા૨ કરીને જેવા ખેસે તો એ ભીપણુ અને સુંદર--પરંતુ જડ. 
--સ્થાનો અને ખનાવો કરતાં મતુષ્યશરીર અતે સનુષ્યનું અદ્શુત 
ચિત્ત જેઈ તેમાં આપણને પ્રભુના ગૌર્વતું વધારે સ્પષ્ટ દરીન 
થવું જેઈ એ, તયા તેને લીધે આપણને તેના પ્રત્યે ભક્તિભાવ સદાયે 
ઊઠતા રહેવા જેઈ એ. સમુદ્રકિનારે કે પર્વતશિખર પર જે નમન 
કરવાની વૃત્તિ ઊઠે છે તે પ્રાણીમાત્રના દર્શનથી ઊઠવી ન્નેઈ ગએ. પણુ તેમ 
થતું નથી, કારણુ કે એ દર્રીન નિત્ય છે, સહેજે અને રાજ ભોગવાય છે. 
આ ઉપરાંત એમ પણુ આપણે માની શષીએ કે આવાં 
સ્થાનો અને પ્રસંગોમાં એ ભક્તને પોતાના પ્રષ્ટદેવનું ચિંતન 
કરવાની વૃત્તિ ઊઠે, અને તેને માટે આવાં સ્થળા અનુકૂળ લાગે અને 
તેથી ત્યાં વસી જવાતું મત થઈ ન્નય. આવી રીતે વન, પર્વત, નદીતટ, 
શ્મશાન, વગેરેમાં અતેક સાધકો રલાનું આપણે જાણીએ છીએ. 
પણુ આટલેથી ન અટકતાં ત્તયારે સનુવ્ય ત્યાં મોડું મદિર 
ખંધાવે, તેમાં ધન અને કારીગરોની શક્તિથી જેટલું કલાસૈર્્થ 
લાવી શકાય તેટલું રડે, ત્યાં સેવાપૂક્નને! ઠાદ 
ગ્રકૃતિમાં જમાવે અનેધનતે પરિત્રહ વધે એવી ગ્રહૃત્તિએ 
સાતવકલા યોજે, ત્યારે કહેવું પડે કે તે આધ્યાત્મિક 
લાગતી ભાવનાઓના વિલાસમાં પડે છે. 


ઇગ્રેને ભૌતિક સુખની પાછળ લાગેલા છે, અને આપણે 
અધ્યાત્મ પાછળ લાગેલા છીએ એવું આપણા વિદ્દાના આપણુને 
વારંવાર કહે છે, અને તેના સમર્થનમાં કહે 

ઇગ્રેને અને છે કે જુએ, ઇંગ્રેને સષિસોજ્રયેથી ભરેલાં 
હિંદુઓ જે જે સ્થાનોમાં ન્તય છે ત્યાંના વાતાવરણુની 
પવિત્રતાને પોતાના બંગલા, દાર્‌. નાય, રેસ 


વગેરે દ્વારા વિલાસ ભરી બગાડે છે. આપણે ત્યાં જશું તો 
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આપણુતે ત્યાં સુંદર દેવાલય, જ્લાશય વગેરે ખાંધી તેને તીર્થસ્થાન 
કરવાની જ ૪ચ્છા થશે. ઇંગ્રેને આ રીતે વાતાવરણુતે નૈતિક 
દૃષ્િએ સલિન કરે છે એ સાચું; પણુ તેથી આપણે ત્યાં દેવાલયે! 
ખાંધી કે તેમાં કળા અને પૂત્તસાસશ્રીનો ઠાઠ પૂરી ત્યાંની કુદરતને 
વધારે શેભાડીએ છીગે, અથવા તેને નત્રાનાં સ્થળો બનાવી તેમાં 
વિરેોષ આધ્યાત્મિકતા ભરીએ છીએ એમ કહેવું કઠણુ છે. વળી, 
આપણાં ઘણાંથે તીવેનનાં દેવાલમે દુરાચાર, પાખંડ, પાપ અતે 
અધુદ્ધિથી જ ભરેલાં હેય છે. જેતે આપણે પવિત્ર માતીએ છીએ, 
તેની જ ચાર દિવાલે વચ્ચે ધેર દુરાચાર--કેટલીકવાર ધર્મને 
નામે દુરાચા2 ચાલતો હોય છે. 


આપણે દેલવાડાનાં જ સુંદર દેવાલચે।ના વિચાર કરીએ. એના 
ડલાર્સસેક બંધાવનારાએ।ની પ્રામાણિક ધર્મનિદા વિષે મારે કશું 
કહેવાનું નથી. તેમની ધર્મનિદા માટે આપણુને 

રલવાડા તેસના પ્રત્યે આદર થાય. વળી, એ સંદિરોસાં 
ખીચોખીચ ભરેલી ઉત્કૃષ્ટ કળા સાટે પણુ 

વાહવાહ થઈ ન્નથ. વસ્તુપાળતેજપાળે પોતે કોઈ સુખે! મહાલવા 
એ મેદિરેો બંધાવ્યાં નહોતાં, પણ કેવળ પૃણ્યોપાર્જનખુદ્િથી 
બંધાવ્યાં હતાં એ એમની ખુદ્ધિતો સાર્વિક અંશ દેખાડે છે. અને 
તેથી એમની ભાવના આધ્યાત્મિક લાગે છે. પણુ એ કારીગીરીની 
અસર જેનાર ઉપર કેવી થાય છે તેનો આપણે જરા વિચાર કરીએ. 
જે માણુસ શુદ્ધ સાધકવૃત્તિથી એ તીર્થસ્થાનમાં ન્નય, 

અતે ત્યાં સ્થાપેલી મૃતિમાં ચિત્તને ન્નેડવા ઇચ્છે, તેને ત્યાં બેસી* 
સાધના કરી શકે એવી રાંતિ જ મળી શકે નહિ. એ મંદિરોની. 
આજુબાજુનું દસમ રૃછ્ટિસૌ'ર્યથી રહિત થયેલું લાગે છે, અતે 
મોટાંમોટાં ચૂનામાટીનાં બાંધકામોને લીધે આજુબાજુની પ્રકૃતિ” 


૧૦ 


સત્યમય જીવત 


-અળખાસણી ખનેલી લાગે છે. એ સુંદર શિખર પર એણે સાધના 
કરવી જ હોય તો એણે મંદિરથી કયાંઈક દૂર સ્થાનજ શોધવું 
પડે. જે એનાથી ઓછી સાત્વિક શૃત્તિવાળા હોય તે દેલવાડાની 
કારીગીશી નેવાની ઇચ્છાથી ત્યાં નય છે એમ ન કહેવાય. એ તો 
શ તીર્થનો “ મડિમા ' સાંભળી ત્યાં વિરાજતા “ ભગવાન 'ના 
દરીન માટે જય છે. એને સંદિરતી કારીગીરીમાં ભાગ્યે જ રસ 
લાગે છે; અથવા, એમ કહો કે, એઇછી કારીગીરી હોત તો તેથી 
એને દેલવાડાના મહિમા ઓછે ન થઈ જય. જે રાજસ 
વૃત્તિવાળા હોય તેની દૃશ્ઞિતિ ત્યાં પેટ ભરીને ખોરાક મળે છે. 
એ જે જૈન હોય તો તેતે “ભગવાન 'ને વિધિપૂર્વક ઉપચાર 
પહોંચાડવા જેટલો જ મૂર્તિમાં રસ હોય છે; એનો તેમજ 
જન ન હોય એવા લેતો રસ તો ભગવાનની મૂર્તિ કરતાં 
આજુખાજુના થાંભલાઓમાં જ વધારે રજ્યો હોય છે.૫ એટલે 
આ વિલાસવૃત્તિ ધર્મ સાથે નનેડાચેલી હોવાને લીધે એમાં આધ્યાત્મિક 
ભાવના લાગે છે. 

પુનઃ સ્પષ્ટ કરું. વસ્તુપાળતેજપાળે આ મંદિરે વિલાસ- 
સચિથી બાંધ્યાં એમ મારું કહેવાતું નથી. એમની એમાં પ્રામાણિકપણે 
ઘ્ામિક શ્રદ્ધા જ હશે એમ માતું છું. પણુ જેમ આજે કેઈ 
ઝુલારસિક દાનવીર પોતાના શહેર માટે દેલવાડાના જેવો સુંદર 
ટાઉનહોલ બંધાવે અને એમાં જેટલી ઉદારતા અને સમાજસેવાની 


૧. સુ'બઈમાં હીડોળાના દિવસોમાં મ'દિરોમાં રવિવારે હન્નરો 
માણુસની ભીડ થાય છે; કારણ, તે દિવસે હીંડોળાની રો.ભા અધિક ખનેલી 
હોય છે. ખીન સ'પ્રદાચના લોકે પણ તે દિવસે 'દરાન' કરવા ન્ય છે. 


રશન કોના? હીંડોળામાં બેઠેલી મૂર્તિના કે ફૂલમ'ડપ અને દીવાઓની 


-રીાભાના ? 


૧૦૮ 


સત્યં, શિવ, સુન્દરસ_ 


વૃત્તિ રહેલી ગણાય તેટલી જ આ ખે અમાત્યોની પણુ ગણું છું. - 
પણુ ટાઉનહોલ કરતાં આવું મંદિર બૈધાવવામાં કાંઈ વિશેષ 
આધ્યાત્મિકતા રહેલી છે અતે એ સ આધ્યાત્મિક માર્ગા 
પ્રત્યે વધારે સૃચિ છે એમ દેખાડે છે એવું નને ૩હેવામાં આવે તો 
હું કહું છું કે તે આધ્યાત્મિક ભાવનાનો વિલાસ છે. પોતપોતાના 
પંથના અનુયાયીઓ મારે આવાં મંદિરોનો ઉપયોગ હોય તો ભલે . 
દાતીઓ આવાં મંદિરે ખંધાવે. પણુ આધ્યાત્મિકતાની દૃણિઞ 

ટાઉનહોલ અને આવાં મદિર એક જ કોટિના સમજવાં ન્નેઈ એ, 

અને જેટલે અંશે ટાઉનહોલ કરતાં મંદિરની ઉપયોગિતા વધારે 

નાના સમાજ માટે હોય અતે જેટલે અંશે એ પથ સત્યથી વેગળે! 

હોય તેટલે અંશે એ આધ્યાત્મિકતા ઓછીયે ગણાય. આવા 

આધ્યાત્મિક ભાવનાતો। વિલાસ આપણુને મોહનિદ્રામાં જ નાંખે છે 

પણુ એ મેોહનિદ્રા એમાં રહેલી કલારસિકતાને લીધે નથી; કલા- 

રસિકતાની અતિશયતામાં જેટલો દોષ રહેલો હોય તે અત્તેમાં . 
સરખા જ ગણાય. પણુ ટાઉનહોલ ખંધાવનાર કરતાં મંદિર 

બંધાવનારાની વધારે આધ્યાત્મિક ઉન્નતિ થયેલી છે એવી માન્યતામાં 

મોહનિદ્રા રહેલી છે 


હકીકત એ છે કે જ્ઞાનીઓ પરમાત્માના સ્વરૃપતે સત્ય, 

શિવ ( કલ્યાણુમય ) અને સુંદર્‌ અથવા આનંદરૂપ કહ્યું છે. આને 
અર્થ ને એમ હોય કે જે સત્રૂપે અતુભવમાં . 

સત્યં, રિવ, કે પ્રતીતિમાં આવે તે જ કલ્યાણુમય, સુંદર્‌ 
સુન્દરમ્‌ અને આનંદરૂપ આપણુને લાગે; અથવા જે" 

સત્ય છે તેમાં જ જેટલાં કલ્યાણુ, સુંદરતા - 

અને આનંદ રહ્યાં હોય, ખાલટણ્િએ ગમે તેટલાં અલ્પ દેખાતાં - 
હોય તોચે તેટલાથી જ આપણુને સંતોષ લાગે; અથવા આપણુને- 


૧૦૯ 


સત્યમય જીવન 


-સત્યની પ્રતીતિ થઈ છે, આપણે પરમસ્વરૂપ વિષે કરા ભ્રમમાં 
નથી એ જ આપણુતે પરમકલ્યાણુ, પરમસો'દર્ય અને પરમ- 
-આનંદની પ્રાપ્તિ છે એમ લાગે, તો તો એ ઠીકે છે; પણુ પોતાની 
ચિત્તશૃત્તિ તથા ઇન્દ્રિયોને જે શિવ, સુંદર તથા આનંદરૂપ લાગે 
તેને જ એ સત્ય સમજવા અતે સમનવવા પ્રયત્ન કરે ત્યારે 
-એ આધ્યાત્મિક ભાવનાઓનો વિલાસ થાય છે. 


શરૃઆતમાં, મનુષ્ય પોતાની મનોવૃત્તિઆને રીઝવવા માટે 
પરમાત્માના વિષયમાં પણુ રૂપકો રચે છેઃ એનાં ચતુર્ભુજ, અષ્ભુજ, 
ખ્હ્મા, વિષ્ણુ, શકર, ગણુપતિ, દેવી પરત્યાદિક 

રૂપકે સ્વરૂપો કલ્પે છે. એ કલ્પના કરનારના મનમાં 

એ ભુજાએ વગેરે કાંઈક ચોક્કસ અર્થમાં જ 

હોય છે, સ્થૂળ રૂપે નથી હોતાં; વળી એ પરમાત્મા સાથે એ 


પતિભાવ, પત્નીભાવ, ગોપીભાવ, પિતાભાવ વગેરે ખાંધે છે. 
પછી એ રૃપકોની કલ્પના અને ભાષા એટલા કાળ સુધી પોષાય 


જે કે એના અને પાછલી પ્રન્નઓનાં મન ઉપર ગને ઊંડે! સંસ્કાર 
પડી જય છે. 

વળી મનુષ્યને સુખાન્તક ફથાઓ"પ એટલી ગ્રિય લાગે છે 

૪ મતોવૃત્તિને રીઝવવા માટે તે પરમાત્માની ભક્તિ પ્રત્યે અથવા 

'્રાઈ ઉદાત્ત સિદ્ધાન્ત પ્રત્યે બીજાઓને 

સુખાન્તક લલચાવવા એનાં સર્વે પરિણામો ભૌતિક 

કથાએ। દૃષ્ટિએ પણુ સુખરૂપ જ લાગે એવાં બતાવે 

છે: દા, ત., મહાભારતકારે શરણાગતવત્સલ 

બજરિખિ હોલા માટે પોતાનો દેહ અરયણુ કરી ૬ઈ સ્વર્ગવાસી થયો-- 


૬ છેવટે જેમાં સુખ જ થયેલ્યુ' દેખાટ્યું હોય તેવી કથાએ. 


૧૧૬૨ 


સુખાન્તક ક્થાએ! 


“એટલે મરણુ પામ્યે.--એવી કથા રથી છે; પણુ હરિકીર્તન 
સાંભળનારાએ એવા અશુભ અંતથી રીઝી શકે નહિ; તેથી કથા 
કરનાર ભગવાનને ખોલાવી એનાં ધવાયેલાં અંગો પાછાં સાજં કરાવી 
આપે છે; મયૃ2*વજનું શ્િરાયેધું શરીર પાછું સંધાવી દે છે; 
રેહિતતે સજવત કરાવી આપે છે; નર્મસેહ મહેતાની ટી 
સ્વીકારવા, દીકરાદીટરીના પ્રસંગો પાર પાડવા, ત્યાત જમાડવા, 
“દામાજી પતતો દંડ ભરવા, જતીબાઈનાં છાણાં થાપવાં ખુદ 
ભગવાનને જ રૃપ ધરાવી ખેલાવે છે. જણે ભક્તિ કરનારે ભગવાન 
“ઉપર ઉપકાર કરતા હયતી ! કાળે કરીતે આ સંસ્ફારોતો ચીલે 
મગજ પર શ્રેવો ઊંડે પડી જય છે કે એની સત્યતા તપાસવાતે 
વિચાર જ મનને ક્ષોભ પમાડે છે, અતે જેમ છે તેમ જ તે બધું 
અંગીકાર કરવામાં, બ્રમોતો ઉચ્છેદ કશ્વા કરતાં તેતે રાખી મૂકવામાં, 
ગુંદર અતે ઉચ્સ અંતઃકરણુવાળા માણુસો પણ વધારે વાજ્ખી- 
પણું જગે છે. ધાર્મિક ભાવનાબાવાછું જવન પરમત્રેષ્ઠ છે એટલું 
જ તેએ માનતા નથી, પણુ બુદ્ધિમમ જીવનથી એ સાવ સ્વતંત્ર 


૨. મહારાષ્ટ્રા ઇતિહ!સસરોધફ શ્રી, રાજ્વારેએ એક દૃલ્તાવેજ 
તરસિદ્ધ ક્યો છે; તે પરથી જણાય છે કે દામાછી પતતે દહ ભરતાર તેના 
ગામને! એક ઉદાર હેડ હતે, સુસલમાત ખાદશાહે તેના પરગજીપણાથી 
ગ્રેસન્ન થઈ તેને આપેલી ઇનામી જમીતનો એ દસ્તાવેજ છે, અને તેના 
વૃ'રાજેમાંથી તે મળ્યે! છે. હરિકથા કરનારે ભગવાતનો મહિમાં વધારવા 
હેડની કીર્તિ” કરરે ઝુટવી લીધી | વળી કોઈ ગેરસમજ ન કરે, ભગવાન 
એક દેડના હૃદયમાં તર્યા, એ વાતને ફાવ્યરપે ભગવાન રપ લઈને 
આન્યા એમ કહેવાને અછાય છે એમ કોઈ ખુલાસો! કરશે, કથાકાર એવે 
ખુલાસો! નથી કરતે, નથી માનતોયે જણાતો, એ સમજે છે અને સમન્નવે 
છે કે અમૂક કાય ડરવા પૂરતું જ એક શરીર દેખાયું, અને તે કર્યા પછી 
તે અદશ્ય ચરું ! આ જ આધ્યાત્મિક લાવનાગને. વિલાસ છે. 


૧૧૧ 


કત્યમચય જીવત 


છે એમ પણ્‌ તેઓ સાને છે. અને તેથી બુદ્ધિમમ જીવન અતે 


ઘ્ાર્મિક ભાવનાવાળા જીવન વચ્ચે મેળ બેસાડવા મધનાર સમાજના 
હિત માટે ભયકર છે એમ પણુ તેઓ માની ખેસે છે. 


$ ચિત્તશુદ્ધિ દૈવી ચુણોના વિકાસનું પરિણામ છે, અને તે 
હદયની જાગૃતિનું ખીજીં નામ છે. બુદ્ધિની સહ્મતા એના પરિણામ- 
રપે છે, કારણુર્ષે નહિ. સારા કે ખરાબ 

આજ્દ્ધિ વિ. ભાવના બધાયે સતુષ્યોનું જવન એકંદર તર્ક કરતાં 
ભાવનાગ્રેરિત જ વધારે હોય છે; અને તેથી 

ચોખી તર્કશંક્તિ કરતાં શુદ્ધ અતે સારી ભાવનાએ! વધારે 
મહત્ત્વની છે. ચારિત્ર ઘડવામાં શિક્ષક કે ઉપદેશકની દલીલે કરતાં 
એનું ચાસ્ત્રિ જ વધારે ભાગ ભજવે છે. આ રીતે હદયની ન્નગૃતિતું 
મહત્ત્વ ધણં છે. છતાં, આ પરથી એમ ન સમજવું જેઈ ઝો કૅ 
હદયને ન્નત્રત કરવા “કે રાખવા માટે છુઢિનું ક્ષેત્ર સંકુચિત જ 
રાખવું જેઈ એ, અથવા એને ગમે તેવી કલ્પનાન્નળમાં ગૂંચવી દેવી 
જેઈ એ. છુદ્િ ઘટે તો જ શુદ્ધ ભાવના વધે એવે ખે વચ્ચે વિરોધી 
સબંધ જ નથી. ભ્રમણાએ।--કેવળ શ્રદ્ધાથી કરી લીધેલી કલ્પનાઓ 
ઘણીવાર સારી ભાવનાઓને પોધતી દેખાઈ છે "ખરી, પણુ લાંખે 
વખત સુધી ટદી એમને ટકાવી શકી નથી, તેમજ જવનતે બધી 
બાજૂથી મેળવાછુ' કરી શકી નથી. છુહિના સ્વતંત્ર અતે દટતા- 
ભર્યા ઉપયોગથી જ માણુસને પોતાનો માર્ગ સ્પષ્ટ સમદ્તય છે, અને 
જ્ઞાન વધે છે. પણુ વિવેકછુદ્ધિનો પરીક્ષાથી બંધાયેલા નિર્ણયો ચિત્તની 
નાજુક શાંતિમાં ખલલ પાડશે એવા વિધાતક ભય ન્યાં ગ્રધી 
સનમાં રલો હોય ત્યાં સુધી બુદ્ધિ સ્વત'ત્ર નથી થઈ શકવાની કે 
રહી શકવાની, જે *માણુસ સીધા અને ચોક્કસ સિદ્ધાન્તોના પ્રદેશમાં 
જ રહે છે, તયા ભ્રમ અને સશય ઉત્પન્ન ન ચાય એવી જ લષા 


જ્વર 


સારઘેશ 


“વાપરવાની ચીવટાઈ રાખે છે, વળી, જે તે અનુભવ અને ચીવટાઈ, 
ભરેલા અવલોકન પર રચાચેલાં અને તેની ક્સણીથી ઉત્તરોત્તર. 
શુદ્ધ થતા તર્કથી જે અતુમાન વાજખી રીતે નીકળી તેને નિર્ણય 
થઈ સ્વીકારતાં અચકાતો નથી, અતે તે સાથે જેની ભાવનાએ 
પણુ શુદ્ધ છે છે, તેણે પોતાના ઉદ્ધાર વિષે સાર્શક થતું ધટતું નથી. 
જે “કોઈના ઉહ્દારતી આશા હોય તો તેતી જ છે . પરતુ અનુભવથી 
જણાય છે કે અર્ત્તત આધ્યાત્મિક આનંદની સુખસેજ્માં ગદબદ્ટિં 
લેવા મણે જેએા 1નિશ્ચયની શુદ્ટતા સાથે ગડમથલ કરે છે તેઓને 
એ સિદ્ધિ સળવી અત્યત કઠણુ જ છે. માનવત્તતિના સાન અતે 
પ્રકાશની વૃદ્ધિ ખીજ “કરાઈ પણુ વસ્તુના કરતાં સત્ય માટેના પ્રેમ 
ઉપર જ તો વધારે આધાર રાખે છે. આમ હોવા છતાં ને 
આપણાં સુખ, સંતોષ અને ધાર્સિક કલ્પનાના વિલાસ સત્ય માટેના 
ગ્રેમના ભોગે જ પ્રાપ્ત ચતાં હોય તો! તે સુખ્ખ, સતોધ અને 
કલ્પનાવિલાસ એક પ્રકારને સ્વચ્છેદ્ જ નહે તા ખીનાં શું ? 


હુઆ ત્રકર્ણુમાં જે વિચ્વાર્વામાં આવ્યું છે તેતો સારાંશ 
કાઢવો યોગ્ય થશે : 


(૧3 'ાઈ પણુ પ્રશ્નમાં સત્ય શું જ નિશ્રય કરવાની 

બાબતમાં ખહુમતને માન આપવાને, ક એ નિશ્રપ અમલમાં 

મૂકી શકાય એવે છે કરે ડિ તે જેવાને, 

સારાંરદ % તેથો ખીન્નને કે આમાપણુને રું દુઃખ 

થરો તે તપાસવાનો ખ્યાલ અપ્રસ્તુત છે. એ 

નિશ્રય કરવા માટે અતુભવયુક્ત યોગ્ય પ્રમાણો છે ક નહિ એટલું 
,જ જેવાની જરૂર છે. 


(ર) એક સમાજ ભાગ્યે જ એકીવખતે વ્યવહાર અને 


૧૧૩ 


સત્યમય જવન 


પરમાર્થ એ બત્ે ક્ષેબામાં સંપૂર્ણપણે સફળતાથી પ્રવૃત્ત થયેલે 
જણાય છે; એક બાજૂ ખીલેલી તે! ખીજી ફરમાયેલી નજેવામાં 
આવશે જ -- એ મેલીતેો અભિપ્રાય શંકાસ્પદ લાગે છે. ર 


(૩) વ્યવહારધર્મ અને સિદ્ધાન્ત વચ્ચેનું, તથા જે તત્કાળ 
આશચાર્માં આવી ચક્રે એવું હોય તેને માટે માન અતે જે સત્ર 
વિચારમાં જ મહત્ત્વનું હોય તેને મરેતી શોધ એ ખે વચ્ચેનું અંતર 
એટલું બધું દૂર અને અનિવાર્ય ન હોડું જોઈ એ કે એ કાપી જ ન 
શકાય, ખબીન્ન શખ્દ્ોમાં, જે સિદ્ધાન્તમાં સાચું લાગે છે તેને 
અમલમાં મૂકવાનો! માર્ગ પણુ મળવો જ ન્નેઈ એ. 


(૪) વ્યક્તિ ભલે સસની કે કોઈ ગ્રશ્રના તાત્તિક સ્વરૂપની 
શૈધમાં પડે; પણુ ને એ શોધને કોઈ સામાજિક ખાખત 
“સાથે લેવાદેવા ન હોય, એ શોધને પરિણામે સમાજતી કેઈ 
હંમેશની પ્રથા, અડચણુ, જ૬ત્તિ, માન્યતા વગેરેને સુધારી શકાય 
એવું એનું પરિણામ આવતું ન હોય, તો તેની ચર્ચા, તત્ત્તતઃ ગમે 
તેટલી ઉપયોગી, ગંભીર કે ઉદ્દાત્ત હોય તોપણુ, એકંદર સમાજને 
માટે તેના ઉપયોગ નથી. પણુ બુદ્ધિશાળી વર્ગ શે તાજ્વિક પ્રશ્નો 
વિષે ઉદ્દાસીન રહે તો તે સમાજને! વિકાસ મંદ જ રહે. કેવળ 
ટૂંકી દજ્ટિ અથવા વણિકવત્તિ વ્યક્તિને, અને તેથીયે વિશેષે, 
સમાજને હાનિકારક છે; કારણુ કૈ તે સત્યતી શોધમાં ડરપેોકપણું 
નિર્માણુ. કરે છે. 

(૫) 'સતશોધક મ્રામાણિકપણે'અસત્ય નિર્ણય ઉપર આવે તોયે 
તેને ઈશેરતે! કે લેકાને!- ભય રાખવામણું'ન હોય. પોતાને જે 
અુહ્દિ પ્રાપ્ત થઈ હોય તેનો શુદ્ધ નિષ્ઠાથી “અને (સત્ય શેધવાંની 
“જ શૃત્તિથી ઉપયોગ કરવાને દરેક માણુસનો ઢક અને ધર્મ પણુ છે- 


“૧૧૪ 


(૧ વ્ત્ઞાનને કઈ તકતે। ધ્ધથ ₹ ૨ 
“ર્‌ષ--છલ્વ (વચ દ્યચે લેર નીપજે કે દતી જરર 
જેઠ પણુ સ શ્રેપ્ટ વલેપક કને પીજ - ર્ત્રાયેલે! 
હૈ તે સેઈ * 

(દ) જ્જ? ૬ ઝુ પદ્લી * ગઝલને છી. 
લેત્રાગ્વાતી ? ગઇ દ : અતેઉતતા ઝોને. 


વ્વ્ષે 


પ્રકરણ ૪ થુ 
સત્યેવચત 


ચોથા પ્રેકરણુતો વિષય માણસ પર પોતાતો મત પ્રગટ 
કરવાતી ફેરેજ કથારે આવી પડે છે તેતા તિયમે। તપાસવાતે છે. 
આ વિષયમાં સત્યાત્રહ કરવાની ફરજ સભ- 

મતપ્રકાશનતી નિર્ણટ કરવાવી ફરજ કરતાં વધારે મર્યાદિત 
ફરજ છે. મેલી એ વિષેની ચર્યાતે ધાર્મિક 
માન્યતાના ક્ષેત્રપૂરતી જ કરી વિષયતે 

વધારે મર્યાધ્તિ ફરેછે, ફારણુ, રાજકીય વિષયમાં બીજા લોકોની. 
લાગણીએ। અતે મમરો આપણા મતમાં જે આદર હેય 
તેતે લીધે આપણે: આપણુ! વિચારે। પ્રગટ કરતાં અટફવું જોઈએ 
ગેવો ભાગ્યે જ કોઈ આમ્રહ ધરશે. ઇંગ્લાંડમાં આમ ફફેવું કદાચ 
ઢીક હશે. પણુ આપણા દેશમાં ' ખીજ લેકોતી' નહિ, પણુ 
સરકારી અમલદારોની ' લાગણીએ। ' માટેના આપણુ! ભયતે લીધે, 
અતે તેતે “આદર' આપવામાં રહેલા આપણા સ્વાર્થને લીધે 
આપણા વિચારો!પ્રગટ*કરતાં અટકવું “ડહાપણુભયું' છે, એમ 
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# હદ 


સત્યસય જીવત 


કારણે અનેક છે; કોઈ પણુ અખાધ (અપ્વાદવિનાના-વ્યાપક ) 
સિદ્ધાન્તાથી એ કારણે। બરાખર દર્શાવી શકાતાં 
નથી. માટે એવા સિદહ્ધાન્તોની સતત ચર્ચા 
કરવામાં કાંઈ માલ નથી. 
આ ખાખત પણુ થોડા દાખલા લઈ સમજએ. ઉદાહરણાર્થ, . 
અર્થશાસ્રીઓ કેટલાંક વ્યાપક સૂત્રો વાપર્યા કરે છે; જેમકે, 
ગરીખાઇ્ના ફારણુ માટે માલ્થસતો આંતિ- 
દષ્યન્ત-- પ્રશ્નને! મત, અથવા વસ્તુની કિંમત ઠરાવવામાં 
અથષાસ્રત્તું બપ-છતતો જ નિયમ રજૂ કરવામાં આવે 
છે. આજે આપણે ન્નણીએ છીએ કે પ્રન્નનાં 
દુઃખમાં વધારે! કરનાર આંતિત્રક્ન જ કારણુભૂત નથી હોતી, 
અથવા વસ્તુની કિંમત કેવળ ખપ અને છતના નિયમથી જ નકી 
નથી થતી; અનેક કારણોમાં એ પણુ ફારણો હોઈ શકે, પણુ એ 
સિવાય ખીર્નાયે કારણે હોય છે. એ બધાં કારણો ખોળ્યાં હોય 
તો જુદાંજુદાં દર્શાવી શકાય, પણુ કયા કારણુનું કેટલું મહત્ત્વ 
છે તેતું ચોક્ક્સ ગણિત કરી શકાય નહિ. ૭તાં, એ વિચાર્‌ 
જ્યારે ગ્રથમ પ્રગટ થયા ત્યારે એટલા વ્યાપકપણે મંડાયા કે ન્નણે 
એ સિવાય તે તે બાબતોમાં કોઈ બીન્ન' કારણો હોય જ નહિ, 
અથવા ન્નણે ગ બધાં કારણુનું ચોક્સ ગણિત હાથ લાગ્યું હોય. 
પછી એ સૂતોને ખે ને ખે ચાર જેવી સિદ્ધ થયેલી બાબત તરીક 
સ્વીકારી લેવાયાં, અતે સાનવપ્રજા પર પડતી હાડમારીગની 
કૂશિયાદો સામે એ સૂત્રોની આથ લેવાવા લાગી. અર્થશાસ્રીઓ, 
તેમજ અર્ધપંડિતો, એ વાદની ચર્ચાને સતત ચલાવી રાખવામાં 
અથવા એની પોપટપંચી કરવામાં જ ફૃતાર્થતા માનવા લાગ્યા, 
અને તેથી હાડમારીઓને દૂર્‌ કરવાના ઇલાજ ન લેવાયા, અથવા. 


વ્યાપક સૂષોની 
ચર્ચા 
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સત્યમચ જીવન 


કહેવા તેએ તૈયાર નથી હોતા, પણુ તેએ તે ગ્રંથના શખ્દપ્રમાણુ 
પર્‌ જ તે સ્વીકારે છે એમ જ કહે છે. ને કેઈ માણસ 
“ શખ્દપ્રમાણુની આવશ્યકતા અને સર્યાદા * ખાભત ચર્ચા ઉઠાવે 
તો! આ વર્ગના લેક તેવી ચર્ચાતે અનિષ્ટ સમજે છે. છતાં, જે 
શાસ્રોનું શખ્દપ્રમાણુ તેઓને સંપૂણુપણે સાન્ય છે, તેમાંથીયે 
પોતાને નગેઠેતી આજ્ઞાઓ અતે માન્યતાઓને ખીજ કેઈ રીતે 
સમન્નવવા પ્રયત્ન નિષ્દૂળ ન્નય તો તેનો અસ્વીકાર પણુ થઈ 
શકે એવો કાઈ વચલો સાગે કાઢવા તેએ સદૈવ પ્રયત્નશીલ 
હેય છે. આ જ સત્ય સાથે બાંધછોડ કરવાની વૃત્તિ. 


મહાભારત જેવો ગ્ર'થ વાંચતાં આના દાખલા સામાન્ય 
વાચકની નજરેચે ઠેકઠેકાણે ચડી આવશે. દા. ત., એક અધ્યાયમાં 
લખ્યું હશે “કે યત્ત માટેયે હિંસા કરી શકાય નહિ, ખીજ જગ્યાએ 
એથી ઊલટું જ; ત્રીજ જગ્યાએ વળી ડલ્યું હશે કે યજ્ઞ સાટે 
હિંસા કરવાને હરકત નથી, પણુ તેનો ગ્રસાદ લેવાય નિ. ટીકાકાર 
આમાંથી કયાં વાકયો વિવેકષ્રુદ્ધિથી માનવા જેવાં છે એ કદી 
ખતાવશે નહિ, પણુ નને તે હિંસાના પક્ષનો હશે તો કહેશે કે 
અહિસાપ્રધાન વાકચા નિવૃત્તિમાર્ગોને માટે છે, અહિંસાના પક્ષને 
હરે તો કહેશે કે હિંસાપ્રધાન વાક્યો જુઠ્ઠા યુગને લગતા ધર્મો 
છે; પણુ ખેમાંથી એક્રે એમ નહિ કહે કે ખેમાંથી એક સત 
ધર્મની સ્વતત્ર વિવેકણુદ્ધિની દણ્રિએ સાચો છે અને ખીન્ને ભૂલ- 
ભરેલો છે. મહાભારતમાં કાંઈક ભૂલભરેલા વિચારો પણુ છે એવું 
કહે તો પછી સહાભારત ગ્રમાણુભૂત કેમ રહે ? એમાં કશું 
ખડું તો હોઈ શકે જ નહિ એમ પકડી રાખવાનો તેમને ક 
હોય છે. આ કારણથી હિંદુધર્મતી સ્થિતિ એવી થઈ છે 
એમાં જૂના નિયમ ર૬ કરવાની કોઈ પદ્દતિ જ નથી. નવો 
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[કાંડવી ળી લેર્માણુ ર્ન ખ્‌ 
મુ જિતી જા બ્‌ષછોદર્વ- દ્ર પણુ વ્રણે બે 


-કામ્ણભૃત ઈ* 
વળી, છોઇ પહ કહે કે તટ સાત્કતાક તી ગયાણભતાતા 
ખ્પ્રમાં લેષાવા બ [ શકા ઉજ મૂઈ જ તથી, કેતે લળ 
ળથી દ્વદ્ાત 12 પળના વીકારતા આાત્યા 
જતી માન્યતામેપ છે; ક્ાતે જે ઈ ખણુ ર્રેણામ આવકું 
મામ તા હે ઝા /તે વ્યર્હારેથત, શાંત અને 
તી તકા ખત ર વવ દેળ, નના ત [કતા ધ મના 
ચરા ટેરી લામા હબ હૃત્પ્લ ક્લે ટિ ભો. 
ર્નોડે, ક્રલડું બે ૧ વ્હારે 39 »વાતો જ તેન 
સ્ટે કપણુતે ગૂમ્રાજમોં - કુંઈ કેશ્ટાક કર્વાતી જરૃર ભોગે 
સ્‌ એ માન્યતા 5 કાર સમાથી પછ શઠ છે બે રીતે 
૬ 2 તત હાય 27, # “રાજ 


-સમ#તળવાતે હ્મ્ક્ત તથી. દી. ઉ? 


સત્યમય જીવત 
વિના રાનય ન ચાલે, ' અને “શિક્ષા વિના વ્યવસ્થા ન નભે ક 
ગેવી સામાન્ય જનસમાજની દઢ સાન્યતા હોય છે. અથવા, 
“ભગવાન યુગેયુગે પૃથ્વી પર અવતાર લે છે, ' અને “ ભગવાન 
તા ગમે તેમ વર્તો શકે “--એ મે હિદુધર્સતી રઢ માન્યતાએ! છે. 
આ પક્ષ કહે છે ક આવી માન્યતાઓ સાચી છે કે નહિ એની 
ચર્ચા કરી લેકાનાં ચિત્ત ચકડોળે ચડાવવાં નહિ. ટાર્ણુ, એયો,. 
રાજકારણમાં સમાજની શાંતિતે! ભંગ થવાને! ધણો સંભવ રહે 
છે. અને ધર્મમા અશ્રદ્ધા ઉત્પલ થવાને! સંભવ રહે છે. સુધારા 
સૂચવવાતે હરકત નથી. જેમકે, “ રાન્ય ગ્રશ્નકીય હોવું જેઈએ, ” 
“ રાજાની સત્તા મર્યાદિત હોવી જેઈ એ, ' “ શિક્ષા નક્કી કરવાનું 
ધ્ોર્ણુ અને તંત્ર બહુ કાળજીથી રચાયેલું હોડું જેઈ એ, ' વગેરે 
વાતો કરવી. અથવા, અવતારવાદમાં, ગમે તો, અંશાવતાર, 
પૂર્ણાવતાર, સાચા અવતાર, બનાવટી અવતાર, જન્મતઃ અવતાર, 
કમશઃ અવતાર, એવાએવા ભેદ પાડવા, અયવા અસુક અવતારતું 
અયોગ્ય જણાતું કમે એણે કર્યુ જ નથી એવું સિદ્ધ ડરવા પ્રયત્ન 
કરવો, અથવા એ ચસ્ત્રિતા ઉલ્લેખ સાહિત્યમાંથી કાઢી ન્‌ખવા 
પ્રયત્ન કરવે,, પણુ મૂળ માન્યતા પર કુડાડા પડે એડું ન કરવું. 
કારણુ કે, કરાઈ પણુ રટ સિદ્ધાન્તની ચર્ચા ઉત્યત્ન થતાં જ. 
કાન્તિની હંમેશાં ધાસ્તી રહે છે, અને કાન્તિ હેમેશાં ભય કર સ્થિતિ 
નિર્માણુ કરે છે. માટે ક્રાન્તિ નહિ, પણુ નાતાનાના સુધારા 
પર્‌ જ ધ્યાન દેવું જેઈ એ. સિદ્ધાન્તની ચર્ચા કરનારા સાણુસ 
પોતે ગમે તેટલો દૂરંદેશી, ગંભીર, સ્થિરચિત્તતો અતે કાળજું 
ડેકાણું રાખનારે હોવ, તોથે સામાન્ય જતસેમૂહ તેવે નથી 
હોતો. સિદ્ધાન્તવાદીનો સિદ્ધાન્ત લોકા ભાગ્યે જ સમજે છે. તેઓ 
સત્તા ખંડનાત્મટ અથવા વ્યાપક રાબ્દોને ઉપરઉપરથી પકડી લે 
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હેતુઓ સુપ્તતાનેદ પક્ષ 


છે, અને તેના પર આચારધર્સ રચવા મંડી બડે છે. પરિશામે, 
સમાજ સમતોલતા ખોઈ બેસે છે, અતે સિદ્રાન્તલાદીએ કલ્પ્યાંયે 
ન હોય એવાં કાયો] કરી બેસે છે. 


ડૂ રાજપુસ્વોમાં ઝેવી એક નીતિ મનાયેલી છે ક પોતાનાં 
કાળના ઊંડા હેતુએ શા છે તે જનચમાજનતે ટ નદિ, પશ 
પોતાની નજીક કામ કરતારાએને પુ 

હેતુએ।ાની જણાવવા નાદે એટલું « નહિ, પ'મુ તેઓ 
ગપ્તતાનેઃ પક્ષ તે 274મી ન તય એવી સાવશ્રેતી લેવી. લોકા 
અને સેકદે!ને તા કેવળ પાતાને છતું સિદ્ધ 

કરવાનાં સાધને! તરીકે «૮ આાષરકા. આથી કામ ઘણું સારી રીતે 
થઈ શકે છે 'એટલું જ નહિ, પણ એ ગુપ્નતામાં જ લોકકલ્યાય 


વિરોષ સધાય એવું બને 


આ જ ન્યાયે પ્રચલિત માન્યતા કાઈ જુદા અને વધારે 
સાચા સિદ્ધાન્ત વિવે 'કાઈતી પ્રતીતિ થઈ હોય તો તેણે પોતાના 
સિદ્ધાન્તનું સૈડન કે પ્રચલિત સાન્યતાનું "ખંડન કરતાં ન બેસવું, 
પણુ કેવળ પોતાના સાચા મિદ્ધાત્તોમાંધી આચારમાં જે કરકર 
અતે સુધારા નીકળતા હૈય તે કરાઇવા પર જ લક્ષ રાખડું. દા. 
ન., તેશ કહરે કે અસ્પૃસ્‍્થતા વિષેતી સનાતની હિંદની માન્યતા 
સરાસર છે કે અશાસ્્ર એ વિષેની ચર્ચા ટર્વામાં કઈ કાયદો નથી. 
અસ્પૃશ્યતા યોગ્ય કે અયેગ્ય ઝે વિવાદ પ'મ્‌ છોડી દો; સતાતનીએ। 
અસ્પૃસ્‍્પ્ોતે અર્તિદુ માને તો તે વિવે પણ પરવા ન કરા; મંદિરિ- 
ગ્રવેશતે। પ્રશ્ન તો મોંમાંથી કારો જ નહિ. તમને અસ્પૃત્યતાની 
રિ સદોઘ લાગે છે એ સિદ્દાન્તની તમારા મનમાં જ ગાંઠ વાળી 
રાખા અતે જે અર્થે અસ્પશ્ત્રોતે તમે અસ્પૃશ્ય નથી લેખતા, તો 


૧૭ 


સત્યમય જીવત 


“તેને લીધે અસ્પૃશ્યોની સ્થિતિમાં શાશા સુધારા થવા જેઈએ તે 
જ વિચારો અતે તે એક પછી એક ચોજતા જાએ: એટલે કે 
એમને સ્વચ્છ કરે, ભણાવો, પાણીની સગવડો આપે!, ઊજળા 
'ઘંધાએ માં અને ધરકામમાં દાખલ કરે, એમની આર્થિક સ્થિતિ 
સુધરે એવા ઉપાયો લો, એમને રાજકાજમાં રસ લેતા કરો અને 
એમનું રાજ્ઝીય મહત્ત્વ વધારે, વગેરે વગેરે. લેકેતી માન્યતા 
સાથે ઝગડો ન કરે, પણુ મનમાં ૬ઢ નિશ્ચય રાખો કે એ 
માન્યતા ગમે તેટલી બળવાન હોય તોયે અસ્પશ્યોની સ્થિતિ 
સુધરતાંતી સાથે જ અસ્પશ્યતા ટકી શકવાની નથી; એના દહાડા 
ગણાઈ ચૂકચા છે એમ ખાતરી ૨ા1ખી જે કરવાનું છે તે કર્યા 
“નએ. સિદ્ધાન્તચર્ચા ઉપાડવામાં તમે જૂના પક્ષને પણુ નવો 
મ્રાણુ આપો છે. કેટલાક જેએ। પોતાનો આગ્રહ મોળો કરત, 
* તેમને હઠૅપૂર્વક આગ્રહી કરો છો, કારણુ કે તેમની લાગણી જે 
ચર્ચાને અભાવે છઠ્ઠી થઈ હોત તેતે ચર્ચા કરીને જ આળી કરે 
"છે: અને દૂભવેો છે. 


હ આ દલીલેોમાં કેટલું તથ્યાંશ છે તેની આપણે ચાળણા કરીગએ. 

જરા વિચાર કરતાં જણાશે કે આ બધી દલીલો મત 
બિલકુલ ગ્રગડ કરવે। કે નહિ કે સિદ્ધાન્તચર્ચા કયારેય કરવી 
જ% નહિ--એ સખ્ય પ્રશ્નને છેડવા કરતાં મત- 

દલીલોની તપાસ પ્રકાશન અથવા સિહ્ાન્તચર્સા કયાં ફરવાં, 
કયારે કરવાં અતે કેવી રીતે કરવાં એ 

-ઉપર્‌ જ, પોતાતી દૃછ્િથી, વાવહારિક સચનાએ ટરે છે. ખીછ 
. ભાષામાં, મતપ્રકાશન કે સિદ્ધાન્તચર્ચામાં શ્રોતાતા અધિકાર, 
કાળ અને પદ્દતિ તપાસવા સચવે છે. કારણુ કે જે પહેલા 


૧૨૪ 


આવેશયુક્ત ચર્ચા 


સતુષ્યે અમુક મત બાંધ્યો “કે સિદ્ધાન્ત તપાસ્યા તે નને કાઈ ને જ 
તે સમન્નવે નહિ, તો તેમાંથી ઊપજતા સુધારાએનેો પણુ અમલ 
કરવા તે કોઈની મદદ મેળવી શકે નહિઃ સિવાય “કે તેતો શખ્દ તે 
કાયદો એમ સ્વીકારનાર અનુયાયીઓનું મોડું જૂથ હોય અથવા 
સત્તાબળે જ તે એનો અમલ કરાવવા માગતો હોય. પણુ આપણે 
ગએવી સ્થિતિ તો કલ્પી નથી. આપણે તો સ્વતંત્ર સમાજની કલ્પના 
કરીએ છીએ. એ સ્થિતિમાં ઉપરના વિચ્રારાતો અથ ગઝેટલે! જ 
ચાય કે જે ચર્ચા વ્યક્તિને કે નાના સમાજને «૮ ઉપયોગની હોય 
તે બહુ લોકા આગળ ન કરવી નેઈએ; જે ચર્ચા અમુક ખુદ્ધિની, 
ભાવનાની અને સ્વભાવની સ્થિરતા પછી «૮ સાંભળનારને કાયદો 
કરી શક્ટ એમ હોય તે તેવો કાળ આવ્યા વિના ન કરવી 
જેઈ એ; અને ચર્ચાની રીતમાં એવું સૌજન્ય હોડું નઈ એ કે 
જેથી પ્રતિપક્ષીની કૃણી લાગણીઓ પર--જેમ કોઈ શકુ અચાનક 
છાપો! મારે તેમ અકસ્માત આધાત ન પહોંચે; પણુ પ્રતિષક્ષીની 
પ્રામાણણિક લાગણીની કદર કરી, તેની માન્યતાની ઉપર દંભ કે 
અપ્રામાણિકતાને! અ્ઘાટિત આક્ષેપ કર્યા વિના, જે રીતે પોતાના 
મનમાં એ માન્યતાના સંબેધમાં વિચારે! ઉદૂભવ્યા તેવી રીતે એના 
મનમાં પણુ ધીમેધીમે સ્વાભાવિકપણે ઊકેં, અને ન્નણે પ્રતિપક્ષી 
પાતાના જ વિચારથી સર્ત્યાસિદ્ધાન્ત પર આવતો હોય તેમ 
ચવું નેઇએ. 

મતપ્રકાશન અથવા સિદ્ધાન્તચર્ચા કરતી વખતે આપણે 
આવેશયુક્ત ચચર્દે ચાર પ્રકારના વેગોથી તણાઈ જઈ એ છીએ : 


(૧) આપણી પોતાની ગંભીરતા ખોઈ ખેસી એક નવા 
સતને! પ્રચાર કરવાની મસ્તીમાં આવીએ છીએ. “કોઈ પણુ નવે 
વિચાર પ્રગટ ઢરવાનું હમેશાં કર્તવ્ય પ્રામ્ત થતું નથી. એ- 


૧૨૫ 


સત્યમય જીવન 


“વિચાર સમજવામાં જ લોકોનું શ્રેય છે એમ ખાતરી થાય ત્યારે 
અ પ્રગટ કરવાનું કર્તવ્ય પ્રાપ્ત થાય છે એમ કાંધ કે કહી શકાય. 
એટલે મતપ્રકાશન કે સિદ્ધાન્તચર્ચા અત્યંત કાસ્ણ્યની, ગાંભીર્યની 
--આ રીતે ધાર્મિક ભાવનાથી--થવાં જેઈ એ. 


(૨) એ સસ્તીને લીધે, તેમજ આપણા પોતાના સત વિષેનો 
સ્વાતુભવ અપૂર્‌। હોવાને લીધે, કા માન્યતામાં જે સત્યાંશ કે 
એતિહાસિક આધારવું ખળ રહ્યું હોય તેતી આપણે ૩દર ડરી 
શકતા નથી અતે તેને ચોગ્ય ન્યાય આપી શકતા નથી. 

(૩) આપણા પોતાના સિદ્ધાન્તની સર્યાદાએ આપણે જેઈ. 
શકતા નથી, અને ધટે તે કરતાં વધારે વ્યાપક સૂત્રો આગળ 
કરવાની આપણે પ્રતિપક્ષીના જેવી જ ભૂલ કરીએ છીએ. 

(૪) આપણા વેગથી આપણે કોઈવાર અસ્યાને કારણ્ય 
મગટ કરીએ ડી સામા માણસને પોતાની માન્યતામાંથી પૂરેપૃરું 
આકશ્ચાસન મળતું હોય, ગને સત્ય _ જાણુવાની “દે તદ્તુસાર છવન 
અદલવાની જરાય ટ ન હોય, એ આપણા વિચાર પ્રમાણે મત 
“ને ખાંધે તો તેથી એના પોતાના સિવાય અન્ય સમાજને કોઈ 
સરકારને! અન્યાય સહન કરવો પડે છે એમ આપણે ખાતરીથી 
કહી શકીએ એમ ન હોય ત્યારે, એના વિચાર ભૂલભર્યા છે 
એટલા જ માટે, આપણુતે એને માટ ગમે તેટલું કાસૂષ્ય છૂટવું 
હોય તોયે, મતત્રકાશન કે સિદ્ધાન્તચર્ચા કરવાની ફરજ ઊભી 
શતી નથી. નિદાન ચોગ્ય કાળ સુધી તેવા પ્રસંગમાં આપણા 
કારણ્યતે આપણા હૃદયમાં જ શસાવવું યોગ્ય છે. 


. હ ઊપલી દલીલોમાં ખીજુ તથ્ય એ છે કે અમુક એક 
[સિદ્ધાન્ત સમજાય કે સ્વીકારાય, ત્યારપછી જ તે પરથી ઊપજતા 


"૧૨૬ 


સાન વિના સત્યાચરપ્યની શકતા 


સુધાક્ાએતો અમલ થઈ શકે એવો એકાંતિક નિયમ નથી. એથી 
“ઉલટા નિયમ વધારે પ્રચલિત છે એમ પણુ કટી રાકાય. ઉચ્ચાલન- 

યંત્ર, ગસ્ત્વાકધામુ, ઉગતા, “વનિ વગેરેમાં 
“સાત વિતા સત્યા- પ્રકૃતિ કયા નિયમો યમાણે કાર્ય દરે છે, તેની 
“ચરણના શકચતા કોધ થઈ તે પહેલાં લોકા સણ તૈસર્ગિકપઊ 

ત્તણુતા હોય તેમ તે નિયમોનો ઉપથોગ 
રતા હતા, અને એવા લાંબા કાળના અનુભવતાનમાંથી « તેને 
લગતા નિયમોતું વૈત્ઞાનિદ્રાતે ભાન થયું. એટલે, જે કાઈ સિદ્ાન્તની 
પાઇળ કુદરતનો શાઈ અચળ કાયદો રહેલા હોવ તો તે સિદ્ધાન્તનું 
સ્પૂછપ્ણે ભાન અથવા તેતે! સ્વીકાર છે ક નિ એ બહુ મકત્તનું 
નથી. એતા વિનાયે તેતો અમલ ચવાતો જ. લોક એધી વિરોધી 
માન્યતાને સાથા સિદ્ધાન્ત તરીકે માને તોથે, તહોઅન્નણે, 
'તેએ કયારય પુ ગિદ્ધાત્તતા અમલ ઢરરો જ. દા. ત., ધણા 
લોકા માને છે % નિકતિથી જ બધું બને છે, અને નિયતિની 


ક 


દ્ય્ક 


પરિભાષામાં પુગ્ધાચૅનેયે સમભાવે છે, હતાં પ્રસંગ આવ્યે પુસ્પ- 
'મયત્ન કર્યા વિના કાઈ રહી શકતું જ નથી, એટલે નિયતિવાદ %ે 
પુસ્પાર્ચવાદમાં કેટજું સત્ય છે તેને ચોખ્ખો નિકાલ ન થાય તેથી 
વ્યવહારમાં બહુ કરક પડતો નથી. આ રીતે સાચા સિદ્ધાત્તોના 
ખુહ્ધિથી શ્વીકારે કરાવ્યા વિનાયે એનો અમલ કરાવી શકાય છે. 


ડ્‌ લલે આપબળે આ દલીલમાં કાંઈક વજુદ છે એમ 

ક ણ. છતાં, આનો અધ એતો ન « થાય “ક મતપ્રકાશન 
અને ગિદ્ધાન્તચર્ત્રાને કચારેમે સ્થાન જ નથી, 

*-ચર્ચાનુ' કર્તવ્ય અતે એ કરવાનું કદી કતત્ય ઉત્પન્ન ચતું ૪ 
“૦: નથી. ત્યારે એમ «ગાતું હોય “કાઈ વ્યક્તિતી 
કે સમાજ્તી અમુક રઢ થયેલી માન્યતા ભજૃલભરેલી છે, અતે એને 


ન 


૧૨૪ 


સત્યમય જવન 


ય. 


લીધે એમનું હીર અનેક પ્રકારે હણાયા કરે છે, એમનામાં પૂર્‌ 
પુસ્ષાર્થ ઊપજતા નથી અને અવળે માર્ગે તે વેડફાઈ કરય છે, 
ત્યારે યોગ્ય કાળે, યોગ્ય રીતે અને ચોગ્ય સાવધાની રાખી સિદ્ધાન્ત- 
ચર્ચા ન કરવામાં, અતે તેમ કરવાથી એ વ્યક્તિ કે સમાજને કાંઈકે 
આધાત પહોંચે તો તે ન પહોંચાડવામાંયે ડર્તવ્યનો ભંગ થાય છે, 
યૈત્રશાસ્્રનો કોઈએ અભ્યાસ ડર્ચો તેનાં હશ્નરે વર્ષ પહેલાંયે 
લેક્ાએ ઉચ્ચાલનદંડતે લાભ લીધો હશે એ ખરૂં; પણુ એ લાભ 
અતિ સર્યાદિતિ જ હતો. એના સિદ્ધાન્તના જ્ઞાન પછી એ લાભ 
હુ્તરોગણેો વધી ગયો. કુદરતના કેઈ કાયદાનો ભલે અણુશીખવી 
બુદ્ધિથી અમલ થતો હોય અને કરાવી શકાતો હોય, પણુ એ 
કાયદો સમન્યા પછી એના છ્ુહ્ધિપૂર્વગક ઉપયોગને લાભ હત્નર્‌।- 
ગણા વધી ન્નય છે. હિંદુમુસલમાન ઝગડાના સંબંધમાં પૂન્ત્ય 
ગાંધીજએ પોતાના લેખથી સનાતની, આર્યસમાજી અને મુસલમાન 
ત્રણે પક્ષોનો રોષ વહોરી લોધો, ફૂતરાં-વાંદરાં વિષેની ચર્ચા 
ઉપાડી અને વાછડાનો પ્રાણુ મુકાવી જેન્વેષ્ણુવોતો રેપ વહોરી 
લીધો, અસ્પૃક્યતા વિષેના પોતાના વિચારોથી સનાતતીઓ તથા 
"ટલાક હરિજ્તોનેોષે રોપ વહોરી લીધે; એ બધી બાબતોમાં 
હજુ વિચાર ફેરવવાને ભલે અવકાશ હોય, તેમની પદ્દતિમાં ભલે 
જાઈને દોષ લાગે, છતાં એ રોષ વહોરીને તથા આધાત પહોંચાડીને 
પણુ પોતાનો મત પ્રગટ કરવ અને સિદ્ધાત્તચર્ચા ઉપાડવી ઝો 
ગેમની સ્થિતિનદ લે।કનેતાને કર્તવ્યરૂપ જ થાય છે ગમ સ્વીકાર્યા 
વિના ચાલે જ નહિ. 


સારાંશ એ કે ઊપલી દલીલોથી મતપ્રકારાન કે સિદ્ધાન્ત- 
ચર્ચા કરવાનું કર્તવ્ય હોય જ નહિ, અથવા એમાં કાંઈ અથ જ 
નથી યું ડેરતું નથી. 


૧૨૮ 


ગર્ચા પર અ*કુરોા 


બ 


$ હવે ચર્ચા ક મતપ્રકાથન ઉપર અંકુશો! મૂકનારા નિયમોતે 
ચર્ચા પર અ'કુશો! વિચાર કરીએ. 


મતગ્રકાશકની ટીકાપદ્દેતિ ગમે તેટલી ગંભીર અતે પ્રતિ- 
પક્ષીની માન્યતાગ્મ।ોના મળમાં જ પ્રહાર કરનારી હોય, છતાં તે 
વજૂદભરી, મર્યાદાભરી અને વન્ટ્નદાર હેવી 

દારતાની જરૃર જેઈ એ. પ્રતિપક્ષીને મત પાકા ઢોંગ ઉપર જ 
રચાયેલો છે એવા આક્ષેપ કરવામાં નથી 

ગપ્રતિપક્ષીને ન્યાય મળતા, અતે નથી આપણામાં સમતોલપણું 
આવતું. છતાં નવો મત પ્રગટ કરનાર જૂના મત ધમરાવના? સામે 
ધણીવાર આવી જ રીત અજમાવે છે. જરાત માટે ટદાચ આપણે 
એમ કહી શકીએ કે સત્ય વસ્તુસ્થિતિતે અનુલક્ષીને જે કહેર 
ટીકા કરવામાં સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતી જક્કા હતા, તે ટીકાથી 
જે પરિણામ આવવાનું હતું તે આવી શ્વૂડયુ' છે. હવેતો સુધારક 
પશ્મત પર હોંગ, દંભ વગેરેના આક્ષેપાથી હુમલો કરતો નથી, 
પણુ તેને બુદ્ધિથી સમન્ળવવાને। પ્રયત્ન કરે છે. પણુ ગુજરાતમાંઞે 
આ સ્થિતિ નિશ્રિતતણે આવી છે એમ કહેવાય ર્નાહે, અને બીત્ત 
માન્તોમાં--વિશેષે કરી મહારાષ્ટમાં--ઝેરવેટ્ભર્યા આક્ષેપો કરીતે જ 
સામા પક્ષની નિખળતા સિદ્ધ કરવાના ઘણીવાર પ્રયત્નો થતા હોય છે. 


થેાડાં વર્ષ પ૨ આપણા દેશના ત્રણુ બળવાન પથ્રે--સનતાતની, 
આર્યસમાજ અને શુસલમાન--ત્રણે પોતપોતાના મતભેદે! દર્થાવવામાં 
જે અતુદારતા અને દેપનું દર્રીન કરાવતા તેનું 

ગણુ ધમ*પ'થેદ ધણાતે સ્મરણ હરે. તેથી કોઈ પણુ તટસ્થ 
સત્યશોધકને ભાગ્યે જ એકે પ્રત્યે સહાનુભૂતિ 

ઉત્પન્ન થઈ શકતી. કારણુ કે, ન્તારે કોઈ ધર્મ જ સંપ્રદાય કે 


૧૨૯ 


સત્યમય જીવન 


પક્ષમાં અનુદારતાને! પ્રવેશ થાય છે ત્યારે તેમાં રહેલો સત્ય અંશ 
પણુ એટલે! ઝાંખા થાઈ જય છે કે એટલા અંશને યોધવા કે 
મેળવવા સાટે એ ધર્મ કે પક્ષના અતુયાયી બનવા જેટલું ભાગ્યે જ 
અએંમાં આઢકર્ષણુ રહે છે. થોડા વર્ષ પૂર્વે ચુસ્ત સતાતની, ચુસ્ત 
આર્યસમાજી અને ચુસ્ત મુસલમાનની મનોવૃત્તિ કેવા ગ્રકારની હતી, 
અને તેમનામાં કેવા પ્રકારની અતુદારતા અને મતાંધતા વતતી 
તેને થોડા સ્પષ્ટ શબ્દમાં રજૂ કરવી અયોગ્ય નહે થાય. કારણુ'કે 
એ ત્રણુ પથોના ઝગડાથી આપણા દેશનું વાતાવરણુ ડહોાળાયેલું 
રહેતું, અને એ ઝગડાએ તી પાછળ કોઈ એવા ઝુદ્દાએ નહોતા 
% જેને પરિણામે ભવિષ્યમાં કોઈ મહાન સત્યતે સ્વીકાર્યા વિના 
છૂટકો જ ન થાય; અથવા એમ ડહેો કે એ ઝગડાએના મુદ્દાઓ 
ઞોટેભાગે એવા જ હતા કે જે દરેક પંથના લાંબા ભવિષ્યમાં 
ઢીલા અંશે જ લેખાય, અને દરેક પંથને એ છોડચે જ છૂટકે 
હોય. સદભાગ્યે એ સ્થિતિ હવે એટલી જ ડહોળાયેલી રહી નથી. 
હતાં, એનાં ખીજ નિમૃ'ળ થયાં નથી તેથી એમના દષ્ટાન્તથી 
મતપ્રકાશનનતો કયે! પ્રકાર યોગ્ય છે અને કયે! અયોગ્ય છે તેનો 
કંપ્કિ ખુલાસો કરી શકું એટલા જ હેતુથી એ ભૂ'સાતા ઝગડાઓતને 
ઉલ્લેખ કડું 

માણુસ ખીન્ત મતના માણુસ પ્રત્યે કઈ ભાવનાથી જુએ 
છે, તેના ઉપર સતપ્રકાશનની યેગ્યાયોગ્યતાનોા જટલેક અંશે 
આધાર છે. મને મારા મતોના ખરાપણા વિષે ગળા સુધી વિશ્ાસ 
હોય, બીન્નનો મત સાચો ન જ હોઈ શકે એવી પરિપૂર્ણ ખાતરી 
હોય, ૭તાં આને લીધે મતે જે બીન્ત મતને! અનુયાયી તિરસ્કાર- 
પાત્ર, નરકને અધિકારી *ે હણુવા ચોાગ્ય લાગે તો છું મતાન્ધતા 
અને અનુદારતાને દોષ કરું છું કમ કેવાય. 


૧૩૦ 


જુચ્ત સનાતની 


તે વખતના (અતે ક દાચ આત્ત્નાયે કેટલાક ) ચુસ્ત સના- 
ત્તતીની મનાવૃત્તિ ન્નેશું તેણ જણાશે કે એ ત્તતે શાસ્ત્રોતી સર્વ 
આત્તા પાળતો હેય કે ન પાળતો હોય, 
સુસ્ત સનાતની એ સતિ, સ્કતિ, પુરા'શુ, આગમ, નિગમ, 
સુભાપિત, રિ એ ઝર્વે પર્‌ અપાર શ્રદ્ધા 
દર્શાવતો; કોઈ ભૂતકાળમાં ને કાંઈ શાસ્ર તરીકે અથવા રૃટિથી 
ત્રચક્ષિત થયું હોય તે એતે ત્રણે કાળ માટે સાચું, અનૃસરવા «તેવું 
અને વધ લાગતું. એવી શ્રદ્ધા એતે ભલે હોય, પગ એવી શ્રદ્ધા 
“રાખીને એ અટકી શકતો નહિ. જે એના જેટલી શ્રદ્ધા ન ધરાવી 
શકે તેતે એ ઉષેક્ષાનૃત્તિથીયે ચઢન કરી રાકતો નહિ. ના ક 
નાક્તિક કહેતે! અને એને ન્નેતાં જ એતો કેધ મ્રગટી € 
એ જત્મોજન્મ નીચ વાનિએઓનેો અતે નરકનતેો અ ધિકારી : થરો 
-એમ એ માનતો એટલું જ નહિ, પણ વિધિને વ પૃત્તરી 
છતાં એ માન્યતા પ્રગટ કરવામાં તે કેઈ વિધિતેમે અનુસ ન 
“આવશ્યકતા સમજતો નહિ. એની સાથે એકમત ન થનાર પ્ર 
“એને તિરસ્કાર અથવા તિરત્કારમિક્રિત કર'રા રછેતી. 


સુસ્ત આર્યસમાછની મનોવૃત્તિ [ેશચિત જુદા પ્રકારની રહેતી. 
સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ જે ધર્મા, સંપ્રદાથેો કે મતોનું ખંડન 
કર્યુ છે તેના ગ્રવર્વ%કા જુલાવામાં પડેલા હતા 

ચુસ્ત % અન્નાન ટતા એટલું જ એ સાનતો નહિ, 
આય'સમાજ કિતુ તેએ પાખંડી અતે દંભી ઢતા તથા 
પૈસા કમાવા કે બીજ મલિન વાસનાઓ 

પોષવા સાટે ભોળા અને અન્તાની લેદદામાં નવાનવા પથા અને 
“વહેમી માન્યતાએ। કેલાવવાવાળા હતા એમ એ માનતો. વળી ગએ 
ઝેમ પણુ માનતો કે આ બધું સ્વામી દયાનંદ સરસ્વતીએ એટલું 


ક 


૬૧-૦૧ 


દુ 


નિવિવાદપણે સિદ્ધ ટ્યું છે કે જે એ સુરાવાઓને ન રવીકારે અને. 
આર્યસમાજનેો સંદેશો ન માને તે સ્વાર્થથી કે ત્વણી ખૂછને સત્યથીઃ 
દૂર રહેવા પચ્છે છે. આથી એને કોઈ પણુ ખીત્ન મતપેથ માટે 
5% તેના અતુયાયી માટે આદર રહેતો નહિ, અને સહાનુભૂતિ એથીયે 
એઓઇી રહેતી. આર્યસસાજના મતોની સત્યતા [વેશે એતો એટલે 
ખધે. આત્મવિશ્વાસ અને, તેને પરિણામે, ગર્વ હતો કે એ બીગ્ન 
જાઈ પણુ મતની કે મતવાળાની ઠેકડી કરવા અતે તેના પ્રત્યેનો 
પોતાનો તિરસ્કાર બતાવવા પોતાને પૂર્ણ્‌ અધિડારી સમજતે!. 
ખીજ સતવાળાને એ ખે ન્નતતું જ તોતરું આપતો કાં તો અમારામાં 
ભને, ર્નાડે તો લચ્વા આવે. 
ચુસ્ત મુસલમાનની અન્ય ધર્મા ઓ પ્રત્યેની રૃત્તિ કાંદકે 
સનાતનીના જેવી અને કાંઈક આર્યસમાજના જેવી ગણાય. જેમ 
સનાતતીની છુદ્ધિ હિંદુધર્મશ્ાસ્ત્રોને સર્વથા 
સુસ્ત સઝુસલસાત શરણે હતી, તેમ ચુસ્ત સુસલસાનતી ૬'સ્લામી 
શાસ્્રોને શરણે હતી. વળી, જે સુસલમાન- 
ન્‌થી તે નરકમાં જ જવાનો છે એ વિષે એના મનમાં રાંકા જ 
નહોતી. આર્યસમાજની જેમ એને પણુ પાતાના ધર્મતી માન્યતા- 
ઝની સત્યતા વિષે એટલો બધો આત્મવિશ્રાસ અતે તેને! ગર્વ. 
રહેતો કે જે તેતો સ્વીકાર ન ડરે તે કાંતા પાપી છે અથવા 
મૂમ છે એમ એતે લાગતું. પાપી લાગે તો તે પ્રત્યે તિરસ્કાર 
રોકે તે સ્વાભાવિક લાગતો, અને મૂખ હોય તો તૈતું ડિત એની. 
સંમતિ વિના અતે એને છેતરીનેમૅ કરું યોગ્વ છે એમ 
સમજી એને ગમે તે ઝકારે સત્યધર્મમાં લઈ લેવો એતે એઃ 
સત્કર્મ સમજતો. 
આ રીતે સતાતતી અને સુસલમાન ખત્રેએ પોતાની બુહ્દિ: 


૧૩૨ 


ખુન્દિને «૮ જગાડવાની જરૃર 


"ઉપ્ર્‌ અતિશય ટૂ'છી મર્યાદા મૂકેલી હોવાથી, ખીન્નને તેતી ખુહિને 
તતગ્રત કરી પોતાના મતને! કરવાની જરૂર જાતી નહિ. આર્ય- 
સમાજી ખુદ્ધિને ન્નગ્રત કરવા ૪ચ્છતો, પણુ એનામાં ધીરજ 
નહોતી, તટસ્થતા નહોતી અતે, જેમ મુસલમાન ૪સ્લામ પાસેથી 
શખેલી ખુદ્ધિને છુદ્ધિની પરાકાટા સમજતો તેમ, શમે સ્વામી દયાનંદ 
સરસ્વતી પાસેથી લીધેલી દણ્િતે જ ખુદ્ધિની પરાકાઇ સમજતો. 

આ રીતે ત્રણેમાં જુદીજુદી રીતે મતાંધતા અતે અનુદારતા 
-હતી. ચતપ્રકાશન કે સિદ્ધાન્તચર્ચા આ પ્રકારે ન થવાં ન્તેઈ એ. 


ડ મૃત પ્રગટ ટરનારે કે સિદ્ધાન્તચર્ચા ઉપાડનારે કેવળ 
શ્રદ્ધાથી નહિ પણુ છ્ુહ્ધિથી અથવા સ્વાનુભવમાંથી ખોલવું ન્નેઈ એ, 
અને સાંભળનારની કેવળ વિશ્વાસ મૂકનારી 
ખુન્ધિને જ શ્રદ્ધા નહિ, પણુ અતુભવ મ્રત્યે લઈ જતારી 
જગાડવાની ન૪ર્‌ર શ્રદ્ધાતે અથવા તેની ખુદ્ધિતે ન્નગ્રત કરવી 
નતેઈ એ. પોતાનાં ખુદ્ધિ કે અનુભવ કોઈ. 
શાસ્ત્ર, પેગબર કે ગસુઠ્દારા પ્રાપ્ત થયાં હોય એમ બતે; એમના 
પરની શ્રદ્ધાને લીધે જ એમતી છુહદ્દધિએ અમુક એક ગ્રકારવું 
-વળણુ લીધું હોય અથવા તેને અસુક અતુભવ થયા હાય એમ 
પણુ બને. પોતાના મતની સત્યતા વિષ એતે ગળા સુધી ખાતરી 
હાય એ પણ્‌ અવોગ્ય જ છે શ્રેય ન કહેવાય. છતાં એણે જે 
સાન્યતાએ ખાંધી હોય તે શાજ્ો, રસલ કે ગરુતી વાણી સાંભળી, 
તે ઉપર પોતાની જેટલી છદ્ધિ હોય તેટલી દોડાવી અથવા જે 
-અનુભવા થયા હોય તે પરથી બાંધી હોવી ન્નેઈ એ, અને એ 
“રીતે જ એણે સાંભળનાર્નો મત ફેરવવા સથવું ઈ ગએ. 


પોતાની માન્યતાઓને જેટલો ભાગ એ કેવળ શ્રદ્ધાથી જ 


૧૩૩ 


સત્યમય જવત 


સ્વીકારી લેતો હોય તેટલા ભાગને સ્વીકાર કરાવવા એણે આશ્રય 
ન રાખવા નેઈએ; અતે સતપ્રટાશન કે 

જનકહ્યાણુ પર જ સિદ્ધાન્તચર્ચા કરવામાં એનો ઉદ્દેશ બીન્નને 
દૃષ્ટિની જરૂર છતવાને કે પોતાતો પક્ષ વધારવાનો ન 
હોવે! નનેઈ એ, પણુ પોતાને મત સ્વીકારવામાં 

જનકલ્યાણુ રહું છે એવી એની પ્રામાણિક માન્યતા હોવી જેઈ એ. 
નને મતપ્રકાશક આવી વૃત્તિ રાખે તો એ સામાતી બુદ્ધિને 

ગ્રેસ અતે આદરથી ન્નગ્રત ડરવાનો, અતે તેની શ્રહ્ાઓાની ઠેકડી 
ન કરતાં ચમભાવપૂર્કક તેની બુદ્ધિમાં તે મત્યે ચંકા નિર્સાણુ કરવાને, 
અને એ રીતે એને આઘાત પહોંચે તો પહે!ચવા દેવાનો પ્રયત્ન કરશે. 
આમ કરતાંયે સમાજમાં કલહ નમે એમ બતે. કારણુ 

જુ સમતપંથોના પ્રચા*કોતેો મતપ્રચાર્માં એહિક સ્વાર્થ રહેલે 
હોય છે અને તેથી એના ગ્રેચારમાં. દભ અને 

છતાં, કલહનેદ પાખંડ ઇરાદાપૂર્વક પણુ ભેળવવામાં આવે 
સ'ભવ છે-એ સ્વામી દવાનંદ સરસ્વતી કે ટોલ્સ્ટોયતે 
આક્ષેપ ખોટો જ છે એમ હમેચાં કહી 

શકાય નહિ. કેટલીક જગ્યાએ ધચ્છા છતાં વધારે ઉદાર દષ્ટિથી 
નેવું અશકય જેવું લાગે છે. આથી પોતાને વિરોધ નહેર કરનાર 


' જે નવે સિદ્ધાન્ત રજૂ કરનાર ગમે તેટલી શુદ્ધ ડડ લન 
કરે તે વિચાર ક 
(1૫ 


દાખવે, તાપણું જે વિચાર રનું એ ખંડન 
રાખવામાં જેમને સ્વાર્થ રહેલો હોય તેમને વહોરી લેવ્‌ા 
અનિવાર્ય છે, અને તેથી સમાજમાં ગ્રચંડ કલહ ન્‍નમે ઝે સંભવનીય 
છે. નવો મત જૂનાથી જેટલો પાયામાંથી જ જુદો પડતો હામ 


તેટલે! એ કલહ વધારે તીવ્ર પણુ થાય. કારણ, પાયામાં જ જુદા 
સિદ્ધાન્ત એનું નામ જ ક્રાન્તિકાર્ક વિચાર. એ રોષ ૭ કલઘતું. 


૧૩૪ 


ચર્ચાના પ્રસગે! 


જખમ ખેડથે જ છૂટકો થાય. પણુ નવા ગિદ્ધાન્તવાદીની ઝુદ્ધિ 
જેટલે અંશે શુટ અતે સૌજન્યભરી હશે તેટલે અંશે એ કાન્તિ 
વધારે સૉમ્ય, અને સત્યનો સ્ટીકાર વધારે જલદી, થવાને સંભવ રહેરે. 


ન 


ડ અત્યાર સુધી સતપ્રકારાન ઝે સિદ્ધાન્તચર્ચા કરવાં હોય 


૧૫ 


તે કેવી વૃત્તિથી અને પદ્દતિથી યા ન્નેઈ એ તેનો. વિચાર 

ચયેો. પણ્‌ એ કરવાનું ક્યા પ્રસંગે માં 

ચર્ચાના પ્રસ*'ગોા! ડતવરપ થાય છે અને કયા પર્સંગોમાં નથી 
શતું એતો વિરાર કરવા બાકી રહે છે 


૧. આમે પહેલે! નિષેધાત્મક નિયમઃ “કોઈ પણુ માણુય 
અહુમાં બહુ એટલી આશા રાખી શકે ક તેમની આગળ આપણે 
વિસ્દ્ મત પ્રગટ કરતાં ખામે!શી ટ્રાખીએ. પણુ તેથી આગળ 
જઈ આપણે ખોરી અતે કુત્રિમ માન્યતા પણુ પ્રગટ કરીએ એવી 
આશા રાખવાને તેમને કક્ષા હક નથી. 

૨. ખીન્ને વિધેયાત્મક નિયમ : ત્તયારે ષોતાના વિચાર રજૂ 
કરવાને પ્રસંગ સ્પટ્પણે પોતા આગળ ખડે થાય, ત્યારે પોતાના 
વિચારે! જેવા હેય તેવા મોકળે મને મગર કરવાની તેની ચોખખી 
કૂર છે, અતે તેમ કરવાને તેને હક પણુ છે. 

આ પરથી ૫ર ને ખામોશી 2રાખવાતેો મર્સંગ ટલા તે 
ત્યા જ ઉપસ્થિત થાય છે, ત્તયારે મત પ્રગટ કરવાની સપણ કરજ 
ઊભી થઈ ન હોય. 

2. આવી સપણ ક્રજ કર થાર ઊભી થાય, તેને લગતે! એક 
નિયમ આ છે : «નાં મૉન રાખવાથી પોતાની સમ્મતિ હશે એમ 
મનાવાને। સંભવ હાય અને ની. હિ નથી પણુ ઊલટ વિરોધ 
છે એમ ન્નહેર કરવાને! તેતો હૈતુ હોય ત્યાં તેને પોતાને મત પ્રગટ 
કરવાની કરન્ટ ઊભી થાય છે. 


સત્યમચ જીવત 


જ. આ પરથી ચોથે નિયમ નીકળે છે કે સીધી કે આડ- 
કતરી રીતે ખોટી પ્રતિજ્ઞા કરવામાંથી સત્યાગ્રહીએ મુક્ત રહેવું 
જેઈએ. સીધી રીતે એટલે, દા. ત., ખોટી પ્રતિત્ા કરીતે. 
આડકતરી રીતે એટલે, દા. ત., એકાદ માણુસ કોઈ ધાર્મિક કે 
સામાજિક મનાયેલી ક્રિયાવિધિને કેવળ વહેમનું ચિહ્ઢ અને સમાજમાં 
નુકસાનકારક માનતો હોય, અથવા મનતે છેતરનારી માનતે! હોય, 
હતાં એવી ક્ચિયાવિધિ વખતે હાજરી આપે, અગર તેમાં સહકાર 
આપે, તો તેણે આડકતરી રીતે ખોરી પ્રતિજ્ઞા કરી કહેવાય. 


હ ધાર્મિક માન્યતામાં ન્યારે એક જણુના વિચાર કુટુંબના 
ઔન્ન માણુસોથી જુદા પડી જય ત્યારે હંમેશાં નાજુક સ્થિતિ 
ઉત્પન્ન થાય છે એને! બધાને પારેચય હશે. 
કુટુંબમાં મતભેદ માબાપ સનાતની હોય અતે દીકરાની 
આર્યસમાજમાં શ્રદ્ધા ખેસે, પત્ની જૂના 
વિચારની હોય અને પતિ સુધારામાં ભળે; ભાઈઓ વચ્ચે ધાર્મિક 
ભેદે ઊભા થાય; ત્યારે એકખીન્ન વચ્ચે હેતપ્રીત જાળવી રાખ્યા 
હતાં દરેક જણુ પોતાના અંતઃકરણુની પ્રતીતિને વળગી રહો કે 
અવે મેળ બેશાડતો! અતિશય કઠણુ થાય છે. આથી ઉપરના નિયમે।ની 
ચર્ચા કરતાં મોર્લી કેટલાક સંબેધોનો વીગતવાર્‌ વિચાર કરે છેઃ 
તેમાં, પહેલાં, માતાપિતાના સંબંધમાં મોર્લી કહે છે કે 
જીવનમાં માત્ર એક, અતે કેવળ એક જ, સગપણુ એવું છે “કે, જેને 
વિચારીતે, સપણ ભાપણુ ખીજે બધેય મ્રસંગે 
આવશ્યક હેય છતાં અહીં મોંત ઉચિત થાય 
છે. આ સગપણુ સંતાન અતે માતાપિતા 


વચ્ચેનું છે. ન્યારે પોતાનાં પુત્ર ક પુત્રીને પાતાના કુળધર્મ “કે 


સોર્લીનેઃ મત 


૧૩૬ 


ટીકા 


કુલાચાર વિધે અશ્રદ્ધા પ્રગટ કરતાં સાંભળવાથી માબાપને ખરેખરી 
ઊડી વ્યથા થાય એમ હય, ત્યારે એમ લાગે કે કે ખાળક્ાને 
તેવા મિદ્ધાન્તો વિષેનો સાતાના અઝિલાલ ગુપ્ત ળના અધિકાર 
“છે. સામાન્ય રીતે માતાપિતાનો ચંતાનો ઉપર એક ગ્રકારતો એવે 
દાવો છે કે જે જગતમાં ખીજ 'કાઈતે શરહેતો નથી, અને તેથી 
“બાળકને પોતાનાં માબાષ આગળ પોતાના તનો ખોધ દેતાં 
“અચકાવું પડે તો તેથી પોતાતા આત્માતે હણે છે એમ માનીને 
દુઃખિત થવાને ઝાઝું કારણ નથી. 

ન્યાં માતાપિતા અને શેતાન વચ્ચે ખજી રીતે પ્રેમસંબંધ 
“શલ્રો છે ત્યાં જ મોર્લોંગ્ગે ઉપર ઝચવેલા નિયસતું પાક્ન આવસ્મક 
માન્યું છે. આમાંયે એમણે એક અપવાદ સૂચવ્યો છે, એ કહે છે કે નને 
તમતે એમ ખરેખર વિશ્વાસ થઈ ગથો હાય કે સાન અતે આનંદથી 
પૂર્ણ એવો એક ભવ્ય બોધ ઈશ્વરે તસતે સુણાવ્યો છે, તો તમારા 
"વદાલામાં વડાલા જનોને તે પહોંચાટ્વાતી તમને તીવ્ર અાલલાપા 
“થામ એ અશક્ય નથી, એટલે કે શ સ્થિતિમાં માતાપિતાને પણુ 
મોધ દેતાં અચકાવું નહિ. પણ એવું કાંઈ ન હાય તો આપણે પિતૃ- 
“ભક્તિની બધી મધુરતા કવળ કડવા વાદવિવાદમાં ખોઈ ખેસવાની 
ઇચ્છા ન કરવી જેઈ એ. 


સને લાગે છે 2 મોર્લીએ અહીં બેત્રણુ જુદીજુદી પ્રવૃત્તિઓને 
જ કફ જ ક્રૂ ખટ ર “૮ ક હ ૦ ક 
ભેળસેળ ક્ષર છે, અને તેથી કુટુંબના જુદાજુદા ર્સંબવામાં જુદી- 
જુદી વૃત્તિ ધારણુ કરવી જેઈ કો એમ કહેતા 
ટીકા જણાય છે. પણુ ષોતાના મતવિરુદ્ઠ વર્તન, 
મૌન, મતપ્રકાશન અતે મતને! ઉપદેશ એ 
ચારે એડબીન્તથી, વસ્તુતઃ નહિ તોથે અતુક્મમાં, જુદીજુદી 
“સવૃત્તિએ છે. 


૧૩છ 


સત્યમય જીવત 


જાઈ પણુ વિષયમાં જુદ્દો મંત ધરાવનાર માણુસે કુડુંબ કે- 
સમાજમાં કચારે પોતાના મતથી વિરુદ્ધ વર્તન કરવું ચે।ગ્ય ગણી 
શકાય, કચારે મતવિસ્દ્ઠ ન વર્તતા છતાં કેવળ મૌન રાખવું 
ચોગ્ય ગણાય, કચારે મૌન રાખીને ખેસી ન રહેતાં પોતાનો મત 
પ્રગટ કરવો! આવશ્યક કહેવાય, કચારે કેવળ પ્રગટ કરીને બેસી 
ન રહેતાં તેતી ચર્ચા પણુ કરવી આવશ્યક થાય, અને ક્યારે 
તેટલાથીયે ન અટકતાં પોતાના મતને! પ્રચાર કરવાની ચળવળ 
કરવી આવશ્યક થાય, એ વિષયના નિયમો! વધારે વ્યાપકપણે 
વિચારવા જેઈ એ. કારણ કે જે સતપ્રકાશન એ સત્યોપાસકની 
પવિત્ર ફરજ થતી હોય તો તેમાં સામેની વ્યક્તિ અતે પોતાની 
વ પિતાપુત્રનો કે બીજે કોઈ સંબંધ છે એ વિચાર અપ્રેસ્તુત 
છે, ફારણુ કે, મોર્લીએ જ આગળ કું છે તેમ, સત્ય બોલવાથી 
માબાપ અથવા ખીજ કોઈની અયોગ્ય અને વધારેપડતો દાવો 
રાખનારી લાગણી ન દુખાય તે માટે જે મનુષ્ય પોતાના નિશ્રયો 
કૌડુંબિક સ્તેહભાવને અનુરૂળ કરે છે, અને અસત્ય ખોલવું એ 
કાંઈ ભારે દ્દોષ નથી એમ માનવાની વૃત્તિ કેળવે છે, તે મતુષ્ય 
માટે ખરી આત્મોન્નતિ અશક્ય છે. હિદુ સંતોએ તો સત્ય કરતાં 

કરાઈ પણુ સંખંધને વધારે પવિત્ર નથી ગણ્યો. 
“ ઇુળને તજએ, ફુટ ખને તજીએ, તજીએ સાત ને ખાપ રૈ; 


“ ભ્રગિની-સુત-દારાને તએ, જેમ તજે કચુકી સાપ રે. ” 
સિહ મહેત્તો » 


ખીજી બાજૂથી, જે મત પ્રગટ કરવો કર્તવ્યરૂપ ન હોય 
તો દુભાનાર વ્યક્તિ કુટુંબબહારની હોય કે ધરતી તેની વૃત્તિને 
સરખી જ પવિત્ર સમજવી જેઈ એ. માતાપિતાનો સંબંધ અત્યત 
નિકટનો અને પવિત્ર છે ખરે; તેમનો આપણા ઉપર ઘણે ભારે 
દાવો છે એમાં પણુ ના નહિ. આથી સ્વાભાવિક રીતે જ તૈમની 


૧૩૮ 


લેખકફ્નેદ મત 


લાગણી દુભાય ગયું કરતાં પહેલાં ધાર્મિક વૃત્તિનો પુસ્ષ હન્તર 
વિત્રાર કરશૅ. પણુ તેતો અથે એ થષો કે ગણે ખીન્તની વૃત્તિ 
દુભાય એકું કરતાં પહેલાં ઝોને શાબારરી. જગ્યાને સૂફી કતવ્યા- 
કર્તવ્યતો નિણુ્‌ય કરવા ન્નેઈ એ. 


ડ ત્યારે આ વિષયમાં મોર્લીના વિચારો બરાબર રજૂ 
થયા નથી એમ મતે લાગે છે. મારા વિચારે 
આ ગ્રમાણું થાય છેઃ 

૧, સતપ્રકાશન ' સિદ્ધાન્નચર્યાતી ખે પદ્દાતિએ છે : અસુક 
વ્યક્ત અથવા નિશ્થિત વર્ગને ઉદ્દેશીને; અને મેઘરૃદ્િન્યાયે--એટલે'કે 
સામાન્ય જ્તસમાજને ઉદ્દેશીને. બજેને માટે એકસરખા નિયમ ન હેાય. 

૨. ખીજું, ચર્ચાના વિષય પ્રમાણે પણુ જુદા નિયમો! ચાય. 
જે સિદ્ધાન્ત એવા પ્રટારતો હોય કે તેતે સ્વીકારવાથી જીવનમાં 
% આચાર્માં કફ્રક પડે એમ હય તેવી મિદ્ધાન્તચર્ચામાં ને 
ગ્રકારતું કતેળ્ય ક થાય છે, તેવું ન્યાં એવું કશું ન હેય પણુ 
જવળ સત્ય માહિતી "કે તર્કદષ્ટિએ જ એનું મહત્ત્વ હેય ત્યાં ઉત્પન્ન 
થતું નથી. દા. ત., મૂ્તિ”પૂન્ત કે અસ્પૃશ્યતા વિષે સત્ય શું ગમે ચર્ચા 
જીવનસ્પર્શી છે. ઝેની વિવેકયુક્ત ચર્ચાને જેટલી કર્તત્યરૂ્ષ લેખી 
શકાય, તેટલી જ દૈવવાદ વિર રહ પુર્ધાર્ચવ્ાદની, અથવા હિંદુસ્તાનને 
ખ્રાહ્મણુધર્મે ડુબાડવું કે ખૌદ્ધધર્મે એ ચર્ચા કર્તવ્યરૂપ ન કહવાય. 

ત્યારે, પહેલાં, આપણે વ્યક્તિ અથવા નિશ્ચિત વગે આગળ 
ક્યારે ચર્ચા વિના કેવળ સતપ્રકાથન જ 
આવત્યક થાય છે, અતે ક્યારે ચર્ચા પણ્‌. 
આવસ્યક થાય છે તે તપાસીએ. 
૧. જઈ સાણુસે અમુક માન્યતાઓને ત્યાગ કર્થો હોય,. 


લેખસરનેો! મત 


વ્યક્તિ સાથે 
ચર્ચાના નિયસા 


દડ 


ડિ 


સત્યમય જીવન 


પણુ એને એળખનાર અમુક વ્યક્તિ કે વડી એ વાત જાણુતો 
“ન હોય અથવા એ માન્યતાઓ એ સ્વીકારે જ છે એમ એના 
“કાઈ પણુ વચન "કે વર્તન વિનાયે માની લેતો હોય, તેટલા પરથી 
“જ એ માણુસ પર પોતાનો મત પ્રગટ કરવ!ની કરજ આવી 
પડતી નથી. પણુ ન્ત્યારે એવી પરિસ્થિતિ ઊભી થાય કે કાં તે 
“એણે પોતાને મત પ્રગટ ફરવો! જેઈ એ, નહિ તો પ્રચલિત 
સાન્યતા ગ્રમાણે શર્‌ થયેલા કેઈ કાયમાં સીધી રીતે ભાગ લેવો 
જેઈ એ, ત્યારે સતપ્રકાશન--કેવળ પ્રકાશન જ, ચર્ચા નહિ-- 
ફતવ્ય ખને છે. દા. ત., ધારો કે એ સાણુસ ગ્રહપૂત્નમાં માનતો 
“ન હેય, અને એના કુટુંબના કાઈ લગ્નપ્રસંગમાં ગ્રહશાંતિ વખતે 
તે હાજર હેય, તો--જે તે કુડુંબતો કર્તાયુરુૃષ ન હોય તો-- 
પોાતાતે! ચહપૂ્ન વિરુદ્દ મત પ્રગટ કરવો જ જેઈએ એમ 
-આવશ્યક નથી. પણુ એતે નને એ ક્રિયામાં સીધી રીતે ભાગ લેવા 
કૅટમાવવામાં આવે તે એણે એ વિષયમાં પોતાની અશ્રદ્ધા પ્રગટ 
ફરવી ન્તેઈ એ, પણુ એ વખતે તેની ચર્ચાયે કરવી જ નેઈ એ 
એમ ન ફહેવાવ. પોતાને એ વિધિમાંથી સુક્ત રાખવામાં આવે 
એટલી માગણી કરીતે એ ખેસી રહી શકે, 

૨. જયારે કરાઈ માણુસના જ્નણુવામાં એમ આવે કે અગુકે 
માણુસેો અથવા વગ તેના વિચારો ને વર્તનને અતુકરણીય કકે 
આદરણીય માને છે, અતે તેથી અમુક માન્યતાઓના વિષયમાં તે 
શૈન રાખે તો તે લેકોતી એવી સમજ ચવાનો સંભવ છે કે એ 
માન્યતા એ પણુ સ્વીકારતો હરે, તો તેણે પોતાનો મત એટલે 
અંશે તે લેકકાને જણાવવા જેઈ એ. એટલે કે “ નવે એ માન્યતા 
“સને પણુ કણૂલ છે એમ સમજી તેનો તમે સ્વીકાર કરવા પ્રેરાતા 
“હો તો તે ગેરસમજ છે; હું એવી માન્યતા ધરાવતો નથી * એમ 
સ્પષ્ટ કરવું નેઇ એ. આ વિશ્વાસી જન ગ્રત્યે ઊપજું કર્તવ્ય છે. 


૧૪૦ 


થક્તિ સાથે ચચાના (િચસોા 


૩, ઉપર૨ પ્રમાણે મતમ્રટાશનતેો પ્રસંગ ૨૮ પતન ચાય ત્યારે,_ 
અથવા સ્વતંત્રધણૅે, કાઈ માણસ એ પ્રશ્રની ચયાં ટરવા ઇચ્છે 
ત્યારે પણુ હંમેશાં ચર્ચા કરવાની ક્ટ જ છે એમ દિ કહી શકાય. 
જે પૂછનાર કેવળ વિતંડાવાદ કરવા આવેલે! હોય, અથવા એને વેડી. 
હુર્સદ છે તે ખીત્નનો સમય બગાડી ગાળવા દચ્છતેો હાય તો કેસળ. 
એણે પ્રશ્ન કાઠ માટે શ્ર્યા કરવી જ નરેઈ એ એવું ટવવ્ય નથી. 

પણુ પૂછનાર ભલે આપણી ગુદ્દિ કે માન્યતા વિષે અશ્રહ્ધાળી 
ટોય, ભલે પણને પાતાના સતમાં કૅદ્વકાનીયે આકાંકા 
રાખતો હોય, ભલે આપણા જુદા મતથી દુષિત થયે! દોય, 
પણુ નને તે ડબીર્પણે આપણી પાસેથી સત્ય તતસુવાની અથવા 
આપણુતે સત્ય સમત્તવવાની વૃત્તિથી ચર્ચા કરવા માગણી કરે, 
તા તેતી આગળ યિદ્ધાન્તચર્ચાય કરવી આવશ્યક થાય, આ ગ્રસેગ 
સ્પષ્ટધણે આપણી સાસે ખડે થયેલો કહેવાય. 

૪. વળા, આપણી ગાથ્રે વિદાર્થદાવા રાખનાર--જેને' 
ગોગ્ય માર્ગે વાળવાનું આપણે માથે હોય--તેની આગળ યોગ્ય કાળે 
અતે યોગ્ય રીતે સિદ્ધાન્તચર્ચા કરવી આવશ્યક ગણાન. 

પ. તેમજ, આપણી સાથે મિત્રદાવા રાખનાર--ઝેનાયે 
જવનનતે ઉદ્દેશ સત્યની શોધ હોય અને ધ્યેય ઉદાત્ત હાય--તે 
પોતાની ભ્રામક માન્યતાઓને લીધે, આષણી ૬ષ્ટિ, સાચા માગથી 
વંચિત રહે છે અથવા અંધારામાં ક્ાંકાં મારે છે આસ આપણુતે. 
લાગતું હોય, તો તેતી આગળ પણુ યોગ્ય કાળે, ચેગ્ઠ રીતે અને 
ચોગ્ય માત્રામાં સિદ્ધાન્તચર્ચા કરવી આવશ્યક ગણામ. વિદ્યાર્યી 
અને મિત્રની વચ્ચે એટલે ભેદ રહે કે વિદ્યાર્થીને જે રીતે સિદ્ધાન્ત 
સપણ સમન્તય તેવી દરક તક આપણે ત્નતે શોધીએ, કેટલેક અંશે 
એમાં આપણે પ્રત્ચાર્ક ( મિશનરી ) વૃત્તિ ષણુ ધરાવીએ એમ. 


૧ૃ%૧ 


સત્યમય જીવન 


ખને; કારણુ કે એણે પોતાનો ભાર આપણી ઉપર નાંખેલો ગણાય. 

પરતુ મિત્રને ન્યારે સમન્નવવાને। પ્રસંગ ચાય ત્યારે જ સમન્તવવાને 

ગ્રયત્ન કરી શકાય. વળી, મિત્રની સમજ્વા--અતે આવપળી પાસે 

સમજવા--કેટલી સુચિ છે તે ઉપર પણુ એ ગ્રયત્ન કેટલો આગ્રહ- 
૬ 

ભર્યો થાય એનો આધાર રહે. 


ડૂ વ્યક્તિ કે નિશ્રિત વર્ગ સાથે ઉત્પન્ન થતી આવી ચર્ચાનો 
વિષય જવનસ્પર્સા છે કે કેવળ સત્ય માહિતી કે શુદ્ધ તર્કની 
હૃદિએ મહત્ત્વનો છે એ ગ્રશ્ન એક રીતે ગૌણુ છે. પણુ, વ્યાવહારિક 
દૃષ્તિએ, ખીન્ન પ્રકારના વિષયની ચર્ચાને કેવળ ડલેશા વધે એવું 
જ પરિણામ લાવવા માટે ચર્ચવાની કફ્રજ છે એમ કહી શકાય 
નહિ. દા. ત-, ધારે કે ખાહ્મણ્ધર્મી અને બૌહ્ધર્મી એવા ખે 
મિત્રો વચ્ચે હિદુસ્તાનને કયા ધર્મથી વિશ્ઞેષ નુક્સાન થયું એ 
ચર્ચાનો વિષય હોય. એ ચર્ચાને પરિણામે બન્તે ધર્મો પર એકખીન્ન 
જવળ આક્ષેપો મૂકે એથી વધુ કશું નીપજે એમ ન હોય, તો એમાંથી 
જે વિચારશીલ હરે તે એ ચર્ચાને લૅંબાવરે નહિ. 


૬ હવે મેધવૃષ્તિન્યાયે મતપ્રકાશન કે સિદ્ધાન્તચર્ચા કચારે 


શો 


કર્તવ્યરૂપ થાય તે ન્નેઈ એ. 

૧. જે માન્યતાગખાને આધારે સમાજમાં અમુક રૃઢિઓ કે 
ઝગડાખોા પ્રચલિત છે, તેની અસત્યતા અતે અનિષ્ૃતા વિષે જેની 
ખાતરી થઈ હોય, તેણે એ ર્ૃઢિએ અને 
ઝગડાખએાના મૂળમાં રહેલી માન્યતાઓની 
સમાલેચના કરી સમાજસેવાની ઇચ્છાથી 


“સેની ચર્ચા કરવી ચેગ્ય છે. 


સેઘવૃષિ ચર્ચા 


૧૪૨ 


મેઘવણષિ ચશ્રદે 


૨. જે માહિતી આપવા માટે અથવત્રા વિચારસરણીના 
“સૂંસ્ટારા પાડવા માટે ઇરાદાપૂર્વક પ્રયત્ત ઘતા હૈય, તેમાં રહેલી 
ભૂલો કે અસત્યતા દર કરવા માટે, જેણે તેનો સપ્રમાણુ અભ્યાસ 
કયે હોય, તેણે તેની ચર્ચા ટરવી ચોગ્ય છે. દા. ત., હિંદુસ્તાનના 
દતિડામ વિષે અનેક ખોટી માહિતીઓ  વિવ્યાર્થીએાને આપવામાં 
આવતી ઢોયથ, તેનો આજના જવન સાથે કશો સંબંધ ન દેખાતો 
હોય તોગે, જે અર્થે તે સંસ્કાર ઇરાદાપૂર્કક પાડવામાં આવે છે તેથી, 
દતિડાસના અભ્યાસીંએ તેની ચર્ચા કશ્વી આવશ્યક ગણાવ. તે ૪ 
ગ્રમાણે, ગ્રામ્બ્ધ “કે પર્વાકસેવાદના મંડાણ ઉપર તકશ્રેણી રચવાના 
સંસ્કારે! હિંદુસમાજમાં બેમાલુમ રીતે પાડવામાં આવે છે. એના 
સ્વીકાર, અસ્વીકાર કે અર્ધાટિત સ્વીકાર્થી જીવન પર કંઈ અસર 
થાવ છે જ એમ હંમેશાં ખાતરીપૂર્વક કહી શકાય એસ ન હૈય, 
તોચ્રે એ વિષેનો જેશૅ સારી રીતે વિચાર ઢર્યો ટોય, તેશે એની 
-ચર્સા કરવી ચોગ્ય છે એટલું જ નહિ, પણુ એવા વિષયોની ચર્ચા 
વ્યક્તિને સંબોધીને નહિ પણુ મેધશૃણ્િન્યાયે કરવી જ વધારે યોગ્ય છે. 


૩. જે સિદ્ધાન્તની ચર્ચા અમૃક હદ સુધીની પાત્રતા આવ્યા 
આદ જ સદુષષોઈગી થઈ શકે, નહિ તો દુર્પયોગ થવાને સંભવ રહે, 
તે ચર્ચા અધિફારી વર્ગ આગળ કરવી જ ચોગ્ય છે, મેધજછિન્યાયે 
કરવી ચોગ્ય નથી. હવેના સમાજમાં આ મર્યાદા પાળવી લગભગ 
અશક્ય છે, કારણુ કે છાપખાનું મેઘરૃષ્તિન્યાયે જ ટામ ફરી શકે 
છે એમ કહેવાય. છતાં, ન્યાં આવો વિવેક કરવો! રાક્ય અને 
“આવશ્યક હય ત્યાં તેવો પ્રયત્ન ફરવો। ઘટે. દા. ત., ધારે કે તસને 
“એક એવી શોધ હાથ લાગી હોય કે નેતા સદુપયોગ કરવાથી 
“હતમરે માણુસો તું કલ્યાણુ ચાય, અને દુરુપયોગ થાય તો હજારે 
ત્માણુસોનો ધડીભરમાં નાશ કરી શકાય, ત્યારે એવી શોધ 
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સેધરૃણિન્યાચે જહેર કરનાર મોટું નેખમ ખેડે છે એ ખ્યાલમાં 
રાખવું જેઈ એ. વેદાન્તમાં આવો વિષય “નિર્ગુણ 'ની ચર્ચાને 

ગણાય; જેકે નિર્ગુણુની ચર્ચા ન હોય એવું કોઈ વેદાન્તનું % 
પુસ્તક નથી, એટલે એ ન્નહેર ગપ્તતા છે. ગમે તેમ હોય, પરતું, 
સાથે જ એ પણુ યાદ મ્ાખવું કે આવા કોઈ સિદ્ધાન્તતી ચર્ચા. 
કરવી યોગ્ય નથી એમ કેઈ ઠરાવે તો તેના અયે એ નથી કે" 
તેણે તે માટે અસત્ય માન્યતાઓને મેઘરષિચર્યામાં પોધવી ધટે. 
ઉદાહરણાર્થ, ઉપરનો જ 'નિર્ગણુ ? વેદાન્તી જે મૂર્તિપૂજા અયોગ્ય. 
સાનતો હોય, તો જ્યારે તે “ નિર્ગુણુ ' નિરૂપણ ન કરી શકે ત્યારે 
મૂર્તિપૂશ્રને પોષવી જેઈ એ એમ નથી દરતું. 


આ પ્રમાણે મને મૌન, મતપ્રકાશન અતે ચર્ચાના સંબંધમાં. 
કર્તવ્યો માર્ગ લાગે છે. આમાં સામી વ્યક્તિના આપણી સાથે 
કયા પ્રકારને! સંબંધ છે એ તત્ત્તતઃ ગૌણુ છે, જેકે મત ગ્રગઃ 
કરવાની કે સિદ્ધાન્તચર્ચા કરવાની આપણી પહ્દિ ઠરાવવામાં એ 
સંબંધ, જેમ સામા માણુસના સ્વભાવને લક્ષમાં રાખીએ તેમ, 
જરૂર લક્ષમાં રાખવા જેવો ગણાય. 

હ પણુ મોર્લોએ જે સગપણોમાં સત્યાગ્રહીની ફરજની આ 
વિષયમાં ચર્ચા કરી છે તેતું મહત્ત્ત મૌન, મતમ્રકાશન કે સિહ્ધાન્ત- 

ચર્ચાને અંગે નથી, પણુ પોતાના સતવિરુદ્દ 
સતવિરુદ્દ વર્તન વર્તન કરવાના પ્રસંગોમાં છે. સત્યાશ્રહીએ 
પાતાના સતવિસદ્દ વર્તવું કદી વાજખી ગણી 
શકાય કે કેમ એ મેશ્ન છે. થોડાં ઉદ્દાહરણા લેવાથી આ ગ્રશ્ચતું 
આપણા દેશમાં કેટલું બધું મદત્ત્ત છે તે ખ્યાલમાં આવશે. એ! 
દરક પ્રસગે આપણે એમ માની લશે કે સત્યાગ્રહીને પોતાને એ 


૧૪૪ 


સત્યમય જીવન 


સામાન્ય સિદ્ધાન્ત સૂચવ્યા નથી. એણે કલ્પેલા પ્રસંગોમાં પ્રાર્થના 
અથવા અગ્રુક ધાર્મિક ક્યાઓમાં હાજરી આપવી અતે અમુક 
ન વિધિ પ્રમાણે બેસવું તથા ગ્રસાદી લેવી 
માગેદર્શંક નિયમો ઝટણું જ કરવાતું હોય છે, એટલે એવા 
ખેચાર પ્રસગો જ ઉકેલવાનો પ્રશ્વ હોય તો 
માતાપિતાની પ્રસન્નતા માટે કેમ વર્તવું તેને! નિહ્‌ય સિદ્ધાન્તથી 
કરવાની જરર કદાચ જતી કરી શકાય. પણુ હિંદુસમાજમાં, ન્યાં 
જીવનની એકેએક ક્યા ધાર્મિક ભાવનાથી જ થતી હેય ત્યાં, તેને 
માટે કોઈ વ્યાપક નિયમો હોય તો તપાસવા જેઈ એ. 

મતે લાગે છે કે નીચેના નિયમો આવી ખાબતમાં કાંઈકે 
સાર્ગદરીક થઈ પડે: 

૧. કુટુંબીઓઆની જે વિધિએ એવી હોય કે તેતે વિષે તમે 
એટલું જ કહી ચકો કે તેની આવશ્યકતા વિષે તમારી શ્રદ્ા રહી 
નથી, પણુ તેથી ઊલટા ગ્રકારની ક્યામાં તમારી શ્રદ્ધા છે એમ 
ન કહી શક, અતે તેવો કિયાકાંડ તમારે કરવો પડે તેથી તમને બહુ 
તા થોડી અગવડ જ સહન કરવી પડે એમ હોય, તે! કુડુંબીએઓની તે 
માન્યતા શિથિલ થાય ત્યાં સુધી તેવા ક્રિયાકાંડતે અનુકૂળ થવામાં 
હરકત નથી. જેમકેઃ શૌચકર્મ પછી નહાવું, એટી ગણાતી 
વસ્તુને ડાથ લાગે તો તે ધોઈ નાંખવો, (જેતે) ઘરમાં સૂર્યાસ્ત 
પછી ન જમવું, સર્યોદ્ય પહેલાં દાતણુ ન કરવું વગેરે. પણુ એ 
રીતે વારૈવાર નહાવાનેો, કે પાણીની બનાવી છે એટલા જ માટે 
જાઈ વસ્તુને એઠી ગણ્‌વાતે, કે (જેને) સર્યાસ્ત પછી ન જ જમાય' 
“8 સર્યોદ્ય પહેલાં દાતણુ ન જ કરાય--એ રદિઓ તોડવાની જરર 
ઊભી થઈ છેં એવો તમારો અંભિપ્રાર્ય બૅધાયાો હોય એ 
તોડવાનું પ્રચારકાર્યે તમે સ્વીકાર્યું હોયં તો આ દષ્ોન્તો ત્યાન્નય 
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શ્રદ્ધાપૂર્વક પાળતા આવ્યા હતા; તેં ન પાળવામાં ધર્મની આજ્ઞાનો 
ભંગ થગેલેો માનતા; પણુ પાછળથી તમારી તે શ્રદ્ધા ચાલી ગઈ 
અને તેને અને ધર્ય્મેક જવનને આવશ્યક સબંધ છે એમ માનતા 
અટકયા. પરતુ તમારા કુડુંબીઓ તો હજુ તમારી જૂની સાન્યતા 
જ ધરાવે છે. તમારી અશ્રદ્ધા કુડુંબીએએ નનણી છે, પણુ તેમની 
શ્રદ્ધા અડગ રહી છે. બીજી ખાખતોમાં તેમનું ધાર્મિક જીવન અને 
તમારી સાથેનો સ્તેડસંળેધ એવા પ્રકારના રહેલે છે કે તેમની 
( તમારી દશષિ ભૂલભરેલી લાગતી હોય તોયે ) અડગ શ્રદ્ધા મારે 
તમતે આદર જ લાગે એમ છેઃ તેઓ તમારી પાસે જે અનુકૂળ 
વતેન પચ્છે છે તેમાં તમારે કેવળ અકારકપણે ( [2૩૩૯૯137 
--તમે ન્નતે કશું કર્યા વિના ) ભાગ લેવાતો છે; (કહી કે જતોઈ 
ત્તાડવાં નહિ “કે તૂટચાં હોય તો કરીથી બાંધવા ); વળી તેએની 
ગએ રૂઢિ પળાવવાસાં એવી ગ્રામાણિક માન્યતા છે કે તમે એ રૂઢિ 
તોડવામાં કેવળ કુસંગથી જ દોરવાઈ ગયા છો, પણુ જતે દહાડૅ 
પાછા તેમાં શ્રદ્ધાવાન થશો, અતે તેથી ( તેમની દષ્ટિગે ) તમારા 
શ્રેયની કાળજથી જ તેઓ આવી રીતે અનુકૂળ થવા આગ્રહ 
કરે છે; એ આગમ્રહમાં ન્યાતનનતતી ખકામરજીનો ડર નથી; 
વળી તમે એમને અનુકૂળ ન થાઓ તા તેમને એક એવું ધર્મ- 
સંકટ ઊભુ* થતું લાગે છે કે કાં તો તેમણે તમારે ત્યાગ કરવા 
«નેઈ એ અથવા પોતાના ધર્માચરણુતો ત્યાગ કરવો! જેઈ એ. આ 
સ્થિતિમાં તમે અતુકૂળ થવાની જત્તિ સ્વીકારે તો તેમાં સત્યાત્રહને 
ત્યાગ નથી, પણુ પૂર્વમંસ્કારોનું ખળ “છૂ: કરીને નાશ કરી 
શકાતું નથી, એ અનુભવને જ સ્વીકાર છે અને,.તેતો ખ્યાલ 
રાખ્યો છે એમ મને લાગે છે. કારણ, એમાં પોતાનો મત. 
છુપાવ્યો નથી, એ તો પ્રગટ કરેલો જ છે; એ કિયા એવા 
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હોય, તો તે સ્થિતિમાં તમારે સત્યાગ્રહ રાખવો જ આવશ્યક- 
ગણાય. દા. ત., કોઈ કુટુંબને એવો નિયમ હોય કે દરેક માણુસને 
અગમ્ુક સમયે અસુક મ્રાર્યનામાં કે વિધિમાં હાજર રહેવું એટલું 
જ નહિ, પણુ તેમાં અમુક ગ્રકારનાં સ્તોત્રો કે ભજતો બોલવાં, 
અમુક ગ્રતિમાની આરતી ઉતારવી કે દેડવત્‌ પ્રણામ કે ગ્રદક્ષિણા 
કરવી--અને તે બધાંમાં તમને અસત્ય લાગતું હોય તો તેમાંથી 
અલગ રહેવાની તમારી ક્રજ છે. 

પ. આયીવ્રે આગળ વધીને ન્યારે એ ક્યાઓમાં ન્યાય, 
નીતિ “કે સામાજિક કલ્યાણુના કોઈ પ્રશ્નો ભળેલા હોય, ત્યારે 
ત્તા સત્યાગ્રહ રાખવે! વિશેષ કર્તવ્યરૂષ થાય છે: જેમકે, પોતાના 
સિદ્ધાન્તની વિરુદ્દ હોય એવી રીતે પરણુવું, કોઈ ને પરણાવવું 'કે 
પરણાવવાની ક્િ।માં ભાગ લેવો, સરણુ પાછળ જમણું વગેરે 
ક્રિયાઓ કરવી, જે દાન, વ્રત, યાત્રા વગેરેમાં તે ન માનતો હોય 
તેનો સંકલ્પ મૂકવા વગેરે. આવા મરસંગોામાં ડયારે એણે એવા 
વિંધિમાંથી કેવળ અલગ જ રહેવું જેઈ એ, અતે કયારે એથીયે 
આગળ વધી કુટુંબ સાથે અસહચોગ કે વિરોધ પણુ કરવો નઈ એ 
એ એમાં રહેલા પ્રશ્નોની મહત્તા ઉપર આધાર રાખે છે. 

૬, ઉપર જે ક્િયાએ કહી તેમાં જે નીતિ, ન્યાય કે 
સમાજહિતના પ્રશ્નો ભળેલા છે તેમાં કેવળ કુટુંબની વ્યક્તિઓ 
સાથેના વ્યવહારતો જ સંબંધ છે એમ કલ્પના કરી છે. પણુ 
ન્યારે એ ગશ્રો કુટુંબ અને કુઢુખખઢારની વ્યક્તિ વચ્ચે ઊભા 
હોય, ત્યાં વિવેક કરવો! નઈ એ. એટલે કે ન્યાય, નીતિ કે 
સામાજિક હિતની દણ્િએ જેટલું આવશ્યક જ હોય તેટલો માણુસે 
સ્વવર્તનમાં આગ્રહ રાખવો જેઈ એ, અતે ખીજ કુડુંબીઓને 
એપની માન્યતાનુસાર વર્તવાની છૂટ આપવી જેઈ એ; અતે જેટલું,. 


૧૫૦ 


સત્યમય જીવત 


ન્યાં કુટુંબની એવી સ્થિતિ હોય કે સત્યાગ્રહની ફરજ 
સમજનાર પોતે જ ધરતો આગેવાન પુસ્વ હેય, અને ધરની 
એકાદખે વ્યક્તિઓને જ અસ્પૃશ્યતા સામે સખત વાંધો હોય, 
( જેમકે, રદ માતા, કે બહેન, કે પત્ની, કે ભાભી કે કોઈ પુરષ ) 
તો તો એવી વ્યક્તિઓને એમતેો મરનનદ પાળવાતી સગવડ કરી 
આપી એ ગ્રશ્ચનો નિવેડો લાવી શફાય. ત્યાં સત્યાત્રહીની કસોટીનો 
કૉઈ પ્રસંગ ઉત્પન્ન થાય છે એમ ન કહી શકાય. 


અડ 


ખીજ આવા જ મ્રશ્રો, જેવા કે સુસલમાનતે કે અસ્પસ્યને 
તમારા ધરમાં જમાડવાનો પ્રસંગ આવે અતે તમે પંક્તિભેદને 
રાખવા ન ૪ચ્છતા હો, તો તેવે પ્રસગે તમારું વર્તત ઉપર સૂચવેલી 
દિશાથી વિચારી શકાય. 

પોતાના મત પ્રમાણ અમલ કરવાની અને ઠૅરાવવાની બાબતમાં 
સત્યાગ્રહીનું ધોરણુ કેવું હોવું જેઈ એ એ વિષય આવતા પ્રકરણમાં 
તપાસીશું. ઉપરની ચર્ચા એ વિષયમાં સરી પડયા જેવી લાગશે. 
ખેતી સીમા વચ્ચે ભેદ પાડવો કઠેણુ છે, ૭તાં થોડે સમજી શકાય 
એવે ભેદ છે. સત્યાત્રહીએ પોતાના સિદ્ધાન્તો પ્રમાણે વર્તવું જનોઈ એ 
% નૃહિ અને કેવી રીતે વર્તવું જોઈએ એ દષ્તિએ અહીં વર્તનનો 
ગ્રશ્ન વિચારાયેો નથી; પણુ જે મતોમાં સત્યાત્રહીતી શ્રદ્ધા ન 
હોય તે મતો ગ્રમાણે તે કૅચાં સુધી વર્તી રકે તે દૃષ્ટિએ એ 
વિચારાયો છેઃ એટલે કે મતવિરુદ્દ વર્તન, મૌન, મતપ્રકાશન 
અને મતપ્રચાર એ ચાર મરરૃત્તિઓ વિષે સત્યા્રહીની વૃત્તિ 


વિચાર્‌ાઈ છે. 


હ કૌટુંબિક સંબંધોની ચર્ચા કરતાં ખને પક્ષોને પોતપોતાના 
સતના પાલન માટે પ્રામાણિક અને ધરાાર્મેક બત્તિથી જ, એટલે કે 


૧૫૨ 


સત્યમય જીવત 


તેમાં મોર્લીએ કલાં તેવાં ઊંચાં તત્વો! હોય તે છતાં સાંકડી ખુદ્ધિ, 
રૂ ઝુ 


હઠીલી અનુદારતા અતે ખાલ્ય વિધિના ભેગથી અનિજુ થશે એવો 

હ મૂઢ ડર પણુ વધારે હોય છે. આવા ધર્મમાં 

સંકુચિત ધાર્ઝિકતા ઊછરેલા કુડુંબમાંજ એસની આવા આચારોમાં 

પ્રામાણિક નિષ્ઠા છે એટલી જ વાત ખ્યાલમાં 

રાખી--સત્યાગ્રહીને આચારના નિયમો! ઠેરવવાની દરજ થઈ 

પડે છે. ઉપલા નિયમો વિચારવામાં પ્રામાણિક નિદ્દા છે એટલું 

જ ગઝૃહીત કરવામાં આવ્યું છે; એથી વધારે ઊંચી પધાર્ચિકતાની 
અપેક્ષા રાપ્મી નથી. 


ઉપર સૂચવેલા નિયમોથી કુટુંબોમાં વાદવિવાદ, તીખાશ 'ે 
કલેશ ઊભાં થશે જ નહિ એમ સાનવું વધારેપડતું ગણાય. પણુ 
ઘણાંખમાં કુટુંબોમાં જે ગ્રેકારતી ધામિફ 

ખૌટુંબિક કહ્ેશ ફગ્પચ ઉત્પન્ન થાય છે તે ધર્સ માટે સરખો 
આગ્રહ રાખનારા પજ્ઞોમાં નથી થતી, પણુ 

જ્યારે એક પક્ષ સાચી કે ખોટી રીતે સમજેલા પોતાના ધમૈના 
પાલન મારે અતિશય આગ્રહી હોવા ૭તાં કુટુંબમાં પરાધીનપણું 
ભોગવતો હોય છે, અને બોજે પક્ષ ધર્મ વિષે કેવળ બેપરવા 
અથવા એને સ્વાર્થ સાધવાનું સાધન કરનારે, બીન્નની લાગણીને 
માન આપવાની ફ્રરજ ન સમજનાર! એટલું જ નહિ, પણુ કઠ્ઠા, 
મસ્કરી, કટાક્ષ વગેરેથી ખીન્નની લાગણીને દૂલવી તેસતી સન્નક 
ઉડાવવામાં ગર્વ સાનનારે। હોઈ કુટુંબમાં સ્વાધીનપણું ભોગવનારોા 
હોય છે ત્યારે તીત્ર કલહ ચાલ્યા કરે છે. પહેલા પક્ષના મતો 
ભૂલભરેલા હોય તાં તેની પાછળ પ્રામાણિક નિદા હોય છે; 
બીજના સાથા હોય તોયે તે કાંઈ પર્મેના શેધનને પરિણામે 
સ્વીકારેલા નહિ, પણુ સ્વચ્છંદ ૬ૃત્તિને અનુકૂળ જણાવાથી ઉપાડી. 


૧૫૪ 


છખાજાકની કેળવણી 


માર્ગે વાળે તે જ માર્ગે વળ્વું ઘટે. કારણ, કઃ ષે ટક્યું છે તેસ,. 
આવા વિષચેામાં, “ ક્વળ પોતાની ખુદ્દિ હથી જ દારારધને ઢશું પગલું 
ન ભરવું--એના કરતાં વધારે હાનિકારક શું નથીઃ પણુ ન્ત્યારે 
પોતાનું રોમરોમ એ પ્રકારની માગણી કરે ત્યારે જ કેઈ પણુ 
પગલું ભમવું-- પણુ તે સાથે એટલું માત્ર યાદ રાખવું કે “ જે 
સત્યતે માર્ગે «તય છે તેને બેમાંથી કની પસંદગી કર્ય જ છૂટકો 
ચાય છે, અને કયાકૈક એવું બને છે “કે ધર્મતી બાજુ અને અધર્મની 
બાજૂ તાલમાં એટલી સસ્ખી ઊતરતી લાગે છે કે પાલડાં હાલ્યાં ૪ 
કરે છે અતે તેજ હણે કોની પસંદગી કરવી એ મહત્ત્વતો નિણ્ય 
માણુસૈ કરી નાંખવા પડે છે. એ ક્ષણે બહારની દખ્ખલગીરી 
અતિશય જેખમભરેલી અને ત્રાસકારક થાય છે. જેસ “કાઈ મા'ચુસ 
ભારે ખોત્ન સાથે એટલે પરિશ્રમ કરીને ચડાણુ પરથી જતે! હેય 
કે એક આંગળીનો સ્પર્શી પણુ એની કમ્મર તોડી નાંખવા બસ 
થાય--તેતરી એએ સ્થિતિ સમજવી. પ 

આટલી ચેતવણી આપ્યા ખાદ દવે બાળકના શિક્ષણુનો 
પ્રશ્ન વિચારીએ. ખરું પૂછતાં, આમાં કેવળ ધાર્મિક શિક્ષણને! જ 
શ્રશ્ન ઊઠતો નથી, આપણા દેશમાં તો સરકારી શિક્ષણ, રાષ્ટ્રીય 
શિક્ષણ, સામાન્ય સિક્ષણ, ઔધોગિક શિક્ષણ એના અનેક પ્રશ્વો 
કતળ લાભાલાભની «દિએ નહિ પણુ સિદ્ધાન્તની દછિશ્ે પણુ 
ઊઠે છે. આર્થિક લાભહાનિ અને ઉચ્ચ સિદ્ધાન્તની વચ્ચે ઘણીવાર 
વિરોધ હોય છે. અતે તેવે વખતૅ ઘણીવાર માળાપ વચ્ચે બાળકનું, 
ભાવિ કેવી રીતે ઘડવું તે ખાબતમાં મતભેદ ઉત્પન્ન થાય છે. 
તાત્કાલિક લાભટાનિનોા પક્ષ એક બાજૂથી એક માવતરને અતુભવ-- 
સિદ્ધ લાગતા હોવાથી બોન્નત માવતરતો સિદ્ધાન્તવાદ એને કેવળ- 


“તટ 1.થ૬ુઇદ 301905 1૪ -261:0€૬5 'માંથી. 


૧પ૫છ 


સત્યમસ જવત 


મનને તરંગ લાગે છે અને તેને માટે બાળકનું ભાવિ “ બગાડવા” 
એની તેયારી નથી હોતી; જ્યારે બીન્ન માવતરને પોતાને! સિદ્ધાન્ત 
ખાળડના ચારિત્રવિકાસની દણ્િએ અને દેશના ભાવિની દૃષ્ટિએ 
એટલો મહત્ત્વનો લાગે છે કે, માર્લીની ભાષામાં ટહીએ તો, તેને 
રૂઢ માર્ગે વાળવું એટલે પોતાની સારામાં સારી જમીનમાં કાંટા 
વાવવા જેવું લાગે છે. 


આ પષૈષ્ટી પહેલાં ધર્યામૈક સિક્ષણુને! વિચાર ટરીએ. આગચારની 
કેટલીક બાબતો બાદ કરીએ તો પતિ પત્ની વચ્ચે ધર્મના મૂળ- 
સિદ્ધાન્તોમાં જ મતભેદ હોય એડકું ડવચિત જ 
ઘામિકે ખતે છે. ઇંગ્લાંડ માટેયે મોલીને લખવું પડયુ” 
છે કે “ હાલ પુરષો ડરતાં સ્ટ્રીઓ વધારે 
પરિપકવ છુદ્ધિવાળી અતે ખરી તુલનાશક્તિવાળી હોવાતો ખહુ 
ઓછો સંભવ છે. ન્યાં સુધી તેઓને ઉત્કૃષ્ટ પ્રકારનાં સાહિત્ય 
અતે વિજ્ઞાનનું જ્ઞાન મળવાનાં પુરુષો કરતાં બહુ ઓછાં સાધન છે, 
અને એથી પણુ વધારે મહત્તતતી વાત એ છે કે ન્યાં સુધી તેચને 
શએેવી એવી સાર્વજનિક પ્રજૃત્તિમાંથી સમાજ દૂર રાખે છે કે જે 
ગ્રણત્તિથી જ પુસ્ષોની વિવેકશક્તિ સુંદર્‌ રીતે ઘડાય છે અતે 
પોતાના નિશ્રય પાજી રીતે ઘડવાની જવાબદારી તેમનામાં વધે છે, 
જાં સુધી સ્ત્રીએ છે એવી ને એવી જ રહેવાની. 
આપણા દેશમાં ઝવચિત જ ધારક સિદ્ધાન્તાનો સ્વતેત્રપણે 
વિચાર ડરનારી સ્ત્રી મળી રકે છે. ધણુંખરું, પતિના સતોનૅ 
સ્વીકારવાની સ્ત્રી પોતાની કરજ સમન છે, અથવા એમ કહો કે 
સાસરે આવે ત્યાં સુધી સ્ત્રીએ ધર્મના કશા સ્વતંત્ર સિદ્ધાન્ત કાયમ 
મારે બાંધી લીધેલા નથી હોતા, અને તેથી સાસરિયા જેવા વિચાર 
_એને આપે છે તેવા તે ઉપાડી લે છે. ખહુખહુ તો કેટલાક જૂના 
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ખાળડતી કેળવણી : ધામિર્ષડે 


રિવાનેને વળગી રહેવા ગએ આગ્રહ ખતાવે છે, અતે જે તેની 
ઉંમર ધણી વધી ગઈ ન હોય અને તેમાંયે સહદય પતે એની સાથે 
“ધીરજથી-કામ લે તો ધીમેધીમે એને પોતાના વિચારો તરફ 
વાળી શકે છે. એમ ન કરી શક્ટે તોયે બાળકને પોતાના ધર્મ- 
સત પ્રમાણે જ “કેળવવા આશ્રડ રાખનાર પત્ની હિંદુસસાજમાં 
ભાગ્યે જ નેવામાં આવરે. કદાચ એવી વિરલ સ્ત્રી નીકળે કે જેણે 
ધર્મ વિષે સ્વતંત્ર વિચાર કર્ષ્વા હોય અતે વિચારપૂર્વક અસ્ુક 
મતોને પોપ્યા હોય તે ત્યાં ઘણુંખરું એચ પણુ હોવાને સંભવ 
જે”કે એનો પતિ કાંતો ધાર્મિક સિદ્ધાન્તો વિષે ઉદાસીન હશે, 
અથવા પત્તીગે પોતાનાં ચારિત્ર અને છુહિથી પતિને એટલે 
અનુકૂળ કરી લીધો હશે કે બાળકને કેવા પ્રટારના મતોતું થિક્ષણુ 
આપવું એ પ્રશ્નની ચર્ચા ઉત્પન્ન થવાતે। પ્રસંગ જ ન આવે. 
છતાં, કોઈ ઠેકાણે એવી સ્થિતિ ઊભી થાય જ કે માતા 
અને પિતાના ધાર્ચિક સંસ્કારો એકબીજાથી અતિશય જ જુદા. 
હોય, દા- ત-, માતા અતેક દેવદેવીએ, બાધા, આખડી વગેરેને 
દૃઢપણે વળગનારી, અતે પિતા ચુસ્ત આર્યસમાજી પણુ પત્ની 
સાથે ઝગડનાર્‌ે। નહિ હોય, અથવા ન્યાં પર્માન્તર્લગ્ન થયાં 
હોય, અતે ખાળકના ધાર્મિક સિક્ષણુનો પ્રશ્ન ઉત્પન થાય, તો મને 
'લાગે છે ક બાળક પોતાની ્શાચે બતાવી શક ત્યાં સુધી સમજુ 
"માતાપિતાએ ળંનેએ, બાળક પોતાના જ મત સુજબ ઊછરે એવે 
આગ્રહ રાખ્યા વગર, પોતપોતાના ધાસિંક મતો ધટતી રીતે 
સમજાવવા, પણ્‌ પળાવવાને કથા પ્રયત્ન કરત્રો નહિ. પળાવવાને। 
મયત્ન કેવળ નીતિ અને સદાથારના નિયમોને! જ હોય. સાબાપ 
પોાતષોતાના ધર્યોમેક વિધિ અને માન્યતા પ્રમાણે જવન ગાળતાં 


અ 


હોય, તે બન્નેનું નિરીક્ષણુ કરતાંકરતાં બાળકનું માનસ ને બાજૂ 
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સત્યમય જવન 


ઢળે તે બાજૂ ઢળવા દેવું એ સારામાં સારા ઉપાય છે. બન્નેએ 
યાદ રાખવાનું છે તે એ કે ખાળક અસુક ધમ “દ સંપ્રદાયમાં ઊઠરે 
તે ગેના કે સમાજના કલ્યાણુ માટે મહત્ત્તનું નથી, પણુ એ 
ધામિક વૃત્તિનું અતે સદ્ચુણી હોય એ મહત્તનું છે. એ જ ન્યાયે, 
દા. ત., જે બાપની જનોઈ આપવામાં શ્રહા ન હોય અને માની 
હાય, તો બાળક ત્ત્યાં સુધી એની ઝેખના કરતું ન જણાય ત્યાં 
સુધી એ સંસ્કાર બળિલફલ ન કરવા. માબાપના અન્ેના વિચાર 
બાળક ન્નણી લેશે અતે કાં તા માના મત તરક ( ભલેને કાચી 
બુદ્ધિથી ) ઢળક્ે અથવા બાપના મત તરક ( ત્યાંથ્ે કદાચ કાચી 
છુદ્ધિધી જ ) ટળયે. જે એ માના મત પ્રત્યે હળી સંસ્કારની 
ઝંખના કરે તો તે તેને કરવો. ( અલબત, પિતાએ તેમાં સક્યિ 
ભાગ લેવાની જરૃર નહિ. ) કારણ, ખેમાંથી એકે ભૂલ એવી નથી 
જે ભૂલ જણાતાં એતે સુધારવાતે માર્ગ જ ન હોય. પણુ એવા 
જે કોઈ વિધિએ હોય કે જેમાં શરીરના કોઈ ભાગતું છેદન- 
ખંડન થતું હોય ( જેમકે કાન ફાડવા, નસુંસક કરવો! વગેરે ), કે 
આળકતું જવન સહેજે ન ફ્રેરવી શકાય એવી રીતે ખદલાતું હોય. 
(જેમકે લગ્નથી ક સાધુની દીક્ષાથી ), તો ત્યાં માતા કે પિતા, 
જે ગમે વિધિમાં ન માનતાં હોય તેણે, સગીર ખાળકની માગણી 
હોય તોચે, તે વિધિ તે સ્વતેત્ર ઉંમરતો થાય નહિ ત્યાં સુધી થવા 
રૃવા નહિ. માબાપ ખબત્તેને અને ઘટતા ગ્રસેગોમાં સમાજનેયે, તેવા 
સજેગામાં, કાયદા પ્રમાણે બાળકના ઉપર ચાલી ચક્રે તેટલા હક 
ચલાવવાનો અધિકાર છે. 


ખાળડના ધર્ધ્મેક શિક્ષણુની બાબતમાં મૉર્લીની' બીજઃ 
સચના પણુ ધ્યાનમાં રાખવા નેવી છે. તે એ કે તમે જે સિદ્ધાન્તો 
ખોટા માનતા હો તેવા સિદ્ધાન્ત બાળકના મગજ ઉપ૨ ન્નણીખૂઝીને 
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વ્યાવહારિક શિક્ષણ 
અતે વ્યવસ્યાપૂર્વક ઠેસાવવાને! ક્રેઈ પણ ડાર્ણે બચાવ થઈ શકે 
તેમ નથી. તેમ ડરગું એ તો તમારા દુશ્મનના ખેતરમાં કાંટા 
વાવ્યા બરોબર નહિ, પણુ તમારા સૌથી અધિક મૃલ્યના અને 
અધિક આશા આપનારા ક્ષેત્રમાં કાંટા વાવ્યા ખરોખર છે. ખરા 
રસ્તા એ છે કે આ બાબતે વિધે તમને તમારા મનમાં જે સત્ય 
લાગતું હોય તેજ લેર માત્ર સંકાચ, અતિશયોક્તિ, આવેશ કે 
અતિવિસ્તાર વિના તેમને કહેનું. 


પ્રાસિક સિવાયના બીન્ન શિક્ષણની બાખતમાંયે મળ ગિદ્ધાન્ન 
તો ઉ૫૨ કલો તેવા જ લાગૂ પાડવા ઘટે. આ બધા ગરશ્રોમાં 
એક બાજૂએ ચિહાન્ત અતે બીજી બાજુએ 
વ્યાવહારિક રિશ થાક લાલની અશ રહેલી હોય 
શિક્ષણ છે. આમાં સિહ્ાન્તવાદીનો માર્ગ કટણુ જ 
હોવાનો. એણે સમત્તવઃદારા સાસાનો 
ભાવનાને કરવી પોતાને માર્ગ કાઢવો! રહલો, એમાં જબરદસ્તી કે 
પરાણે કરાવવાના પ્રયત્નો નિષ્ફળ તય છે એટલું જ નહિ, 
સિદ્ધાન્ત પ્રત્યે પ્રત્યાધાત ઉપત્તવી વ્યાજ સાથે મિદ્ધાત્તભંગ 
કરવાની વૃત્તિ પણુ ઉપન્નવનાર। તે થાય છે. બાળક ઉપર નવા 
વિચારે! અને નવા સંસ્કારાની અસર ચાય જ નહિ, અને એ તો 
જન્મથી જ ને સંસ્કારે લાવ્યું હોય તેને જ ખીલવે એ શેક 
છેડાની ભૂલ છે. ખાળક જન્મથી કરશાચે ર્‌ઢ સંસ્કારો કે સ્વભાવ- 
વિનાનું જ હોય છે, અને વડીલે એને જેમ ઘડે તેસ ઘડી શકાય 
છે એ સાન્યતા ખીત્ત છેડાની ભૂલ છે. “કટલાંક ખાળકેીની 
વૃત્તિઓ! જન્મથી જ સ્પણપણે વડાયેલી હોય છે. કેટલાંકની એ 
ચાડીવરણી જ ઘડાયેલી હોય છે. જે ખાળક્રોને રિક્ષણુથ/ 
ઘડી રાકાય છે તે આ બીન્ન પ્રકારનાં બાળકે. તેમના ઉપર 
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નવા વિચારો અને નવા સંસ્કારની અસર થાય છે, અને 
તેમને ખીખામાં ઢાળી શકાય છે. તે સાથે એ પણુ ખરું કે એ 
આળક્ઠાની ભાવનાઓ તું ખળ અને તેસનું નનેશ પહેલી પ્રકારનાં 
આળક્રા ફરતાં એણું હોય છે, અને એમને જૂના ખીખામાં ઢાળે 
કે નવામાં ઢાળો એ ખત્નેમાં તે સામાન્ય કોટિનાં જ રહે છે. આથી 
આવાં ખાળક્રા વિચારમાં નવા સિદ્ધાન્તે સ્વીકારે અને પૂજે, ૭તાં 
આચાશર્માં તો જેથી એહિક લાભ થતો હોય તેવા જ માર્ગોને 
વળગે છે. પહેલા પ્રકારનાં ખાળકરો, એટલે કે જન્મથી જ જેની 
ભાવનાઓ અને ્સચિઓ બળવાન હોય છે, તેમની સિદ્ધાન્ત પ્રત્યેનો 
કે સામા પક્ષ પ્રત્યેની રૃચિ ધણી નાની ઉંમરથી જ સ્પષ્ટ માલૂમ 
પડી આવે છે. એમની ખુદ્ધિ અને ભાવના એક જ પક્ષને સમજ 
શકે છે, અને કોઈ પણુ દલીલચથી એમને ખીશજા પક્ષ પર્‌ ભાવ 
નથી ઊપજ શકતો. 


સમજુ સિદ્ધાન્તવાદીએ--અને આમાં સિદ્ધાન્તવાદી મા કે 
ખાપનતે જ વધારે વિચારવાતું રહે છે--પોતાના બાળકની સચિને 
અભ્યાસ કરવો ન્નેઈ એ. એ પોતાના બાળકને પોતાના સિદ્ધાન્ત 
સમન્નવવાનો અને એની ભાવનાને એ પક્ષમાં પોષવાને પ્રયત્ન કરે; 
ને એ બાળકની જન્મસિદ્ધ પ્રકૃતિ એના પક્ષમાં જ બળવાન હશે તે 
એને કશી સુશ્કેલી નડવાની નથી; જે એનો જન્મગ્રકૃતિ બળવાન- 
પણે વિરોધી પક્ષની હોય, તો એતું પોતાને સ્પ દર્રીન થયા 
ખાદ એને પરાણે પાતાના સિદ્ધાન્ત પ્રમાણેનું શિક્ષણુ આપવા 
ગ્રયત્ન ન કરવો, પણુ ખીશ્ન માવતરતે એના શિક્ષણુતો ભાર સૉંપી 
રૃવો, આ સ્પષ્ટ દરીન કોઈવાર ખાળપણુમાં જ થઈ આવે, પણુ 
સેરેભાગે ૧૨ થી ૧૬ વર્ષ દરમ્યાન થાય. આવાં બાળક! તેસજ 
ઉપર કહાં એવાં સામાન્ય કોટિનાં ખન્તે ખાજૂએ ઢળી શકનાશાં 


૧૬૨ 


વ્યાવહારિક શ્ષિક્ષણ 


બાળકના સિક્ષણતે પ્રશ્ન જ માબાષતી વચ્ચે સતબલેદ હૈય તો 
ક્લેશમય ચર્ગા નિર્સાસુ કરે છે, કારણુ કે બલે પોતાની દશ્િએ 
આળકનું હિત કરવા આશ્રહ રાખે છે. આ ચર્ચાને ખુદ્ધિવાદથી 
ભાગ્યે જ નિણૂય લાવી શકાય છે. કારણુ કે એમાં લાવના ખુઢ્િથી 
અર્‌ જઈને બળ ફરતી ફય છે. સાચું પૂછતાં, દરેક બાળકનું 
રિક્ષણુ શરૃ થાય તે પહેલાં આ બાબત માતાવેતાએ ચર્ચા લઈ 
તથા દરેકે વોતાતી ભાવતાના બળનું માપ કાઢી લઈ, એકને "કે 
બઓ્તને નમતું આપવાતો નિણુય ટરી નાંખવો એઈ એ, અને ત્યારબાદ 
રેક જણુ પોતાની દષ્ટિ બાળકતી બુદ્ધિમાં ઉતારવ્રા ભલે પ્રયત્ન 
કરે, પણુ બાળકની સ્થિનું સ્પષ્ટ દર્શન થાય નહિ ત્યાં સુધી તે 
નિણ્‌યને તેસણે દટપણે વળગી રટેવું જેઈ એ. કારણુ, થોડા લ્તિસ 
એક ૬ષ્ટિનું શિક્ષયુ અને થોડા દિવસ બીજી દૃષ્ટિનું એ બાળકને 
સાટે અત્યેત હાનિકારક છે એ _ખ્યાકમ યં રાખકું જેઈ એ. «ને ખનેતે 
સંતોષ થાય અતે બાળકઠું કશું તુકસાન થયા વિના પોતાની પસદગી 


કરવાની છેવરે બતી આવે એવું શિક્ષણ મે યોજી શકાય તા તો ઉત્તમ; 
પણુ સિદ્ધાન્ત સાથે કાંઈ પણુ બાંધછોડ કર્યા વિના એ થઈ ચક એવો 
સંભવ નથી. જેટલે અંશે વોતાના સિદ્ધાન્ત વિરૃદ્ધ બાળકનું શિહ્ષણુ 
“થતું હથે તેટલે અંગે મિદ્ધાન્તપત્ની માવતરને તેમાં રસ લેજે કડણુ 
ચવાતો એ દ્વેખીતું છે; પણ એ માવતર સમજે કે બાળક અસુક 
બાહ્ય દાળામાં «૪ કેળવાય તે કરતાં એની સિદ્ધાન્ત પ્રત્યેની ભાવના 
પોષાય એ વધારે મહત્તનું છે, ટારણુ સિદ્ધાન્ત સાટે પેમ બળવાન 
થશે તો બાળક ખોટા ઢાળામાંથી બળ કરીને તીકળી આવશે જ. 


ર, 


હ ખીન્ન પ્રકરણમાં નનેયા પ્રમાણે, નેમ બ્રમ £ 
લાભો! બતાવનાર પક્ષ હેય છે, તેમ કેટલાક યસમોસાં પોતાનો સત 
સમ રાખવાથીમે લાભ થાય છે એવું કહેનારા પણુ કેટલાક લોક 


૧૬૩ 


સત્યમયે જ૪વત 


હાય છે. તેએ કહે છે કે જૂના દેવોને ફૂલની એક પાંખડી 

ચડાવવાથી લોકમત ઉપર અથવા સમાજના અસુક ભાગ ઉપર 

ઉપયોગી અસર થતી હોય, તો તે ઉત્તમ તક 

સતતી ગુપ્તતા ખોવા ડરતાં એવી અસર ચાલુ રહે તે માટે 

થે।ડો। સત્યાગ્રહત્યાગ કરવામાં શું ખોટું ? ચચવિ 

સસ્તં ઝોજવિસ્ટૂં નાડડજરણીચ તાડડતરળીયન્‌ 1૨ ગએ કહેવત આના. 
સમર્થનમાં વારવાર ટાંકવામાં આવે છે. 


પણુ આ દલીલ ખરાખર નથી. કારણુ કે, માણુસે જે 
વિષયમાં પખૂખ વિચારીને નિશ્ચિતપણે સિદ્ધાન્તાો બાંધ્યા હોય, અને 
ત્તેતું મહત્ત્ત માન્યું હોય, તે વિષયમાં જે વિચાર જૂઠા લાગતા હોય 
તેની સામે થવા કરતાં ખીછ કઈ રીતે તે ઉપયોગી અસર ડરી 
શકવાને હતો? સાચી રીતે હોય કે ભૂલથી હોય, પણુ જે માણુસને 
દૃહતાપૂર્વક એમ લાગ્યું હોય કે મતુષ્યસમાજ પોતાની ટ૯પના 
અને લાગણીની સારામાં સારી શક્તિઓને કેવળ સ્વપષ્તે નેવા 
અતે ભ્રમોા! પોષવામાં જ ખર્ચો નહખે છે, અને તેને લીધે તેઓ 
સમાજને વિશેષ જાની અને સુખી કરવાની તકને અમર્યાદ કાળ માટે 
અટકાવી રાખે છે, તો તે માણુસની તે વિચારોને પ્રગટ કરવાની જેટલી 
જૂરજ છે, તેની આગળ સત્યને એમ પ્રગટ કરવાથી એ વિત્તાનશાસ્ત્રની, 
“ સાનસરાસ્ત્રની કે ઇતિહાસની “કેટલીક વાતો કહી શકશે નોહ એ 
૬, “સાચુ હોય તોયે, ને તે લેકવિરુદ્ધ હોય તો તે કરડ નહિ- 
અને આચરડું નહિ.' આ રિખામણનેાં સાચા પ્રયાગ એટલા જ ક્ષેત્રમાં 
કરવાને છે કે જે કર્મ, માણસનું હદય પવિત્ર ન હોય તે, નતિક દોષ 
ફત્પન્ન કરે એઝુ' ગણાય, તે કમે પવિત્ર માણુસે પણુ ન જ કરડ : જેમકે, 
“પરરઝી સાઘે એકાંતવાસ. ન 


દ્ર 


૧૬૪ 


અપ્રત્તિદાનો ડર 


વાતની કંઈ જ િંમત નથી. જે પ્રતિક ખોવાના ભથથી એ એમ 
કરે તો એણ વિત્રાર્‌ કરવા નઈ એ કે જે 
અપ્રતિદાનેદ યર ગ્રેતિટા માત્ર ગૌણુ વિષયમાં જ વ!પરરાની 
હેય અતે જે વધારે સહસ્વની વસ્તુને ભોગે જ 
ગળી ચડતી છહે!થ, તે કતિકામાં કશે] લાભ નથી, કથે. પ્ામાલિક 
આનંદ નથી. ખરી રીતે, જગતનું વધારેસાં વધારે કલ્યાણ જેમણે 
કર્કું છે તેવા માણસો ઓ ગ્રતિકાની ભાગ્યે જ ટથી અવેસા રાખી 
છે, તેશણે માત્ર સત્ય સાનની જ અધેલ્રા રાખી છે અતે પતિટટાતે 
રૈવાધીન રાખી છે. જેળએા જગતતી ગમે તે રીતે વાહરાહ 
મેળવવાને માટે પોતાનું તીઈિબળ તજવાતે, અતે જ્યતની 
અપઝરતિ અથવા નિંદાને-હદ્યનું સત્ત સુકાઈ ભર કે આત્સાની 
જ્યોત ઝાંખી પડે તે કરતાં--વધારે અનિણ સમજવાને! ઉષ્દેશા આપે, 
તેએની કદ્ર દશિખાયણુ ન સાંભળતાં માણસે માતાનાં જીવનમાં 
અને પોતાની વાણીસાં સત્ય અને સૃદ્ધ સત્ય જ પ્રગ# થતું રહે 
એટલી જ ચિંતા રાખી પોતાને જે અલ્પ જીવત ગાળવાનું હોય 
તે તદ્ન નિલેયતાથી પૂરું ક્ચ્કું વટે, અતે એસ કરવા જતાં 
ચોાતાને વિષે અથવા પોતાના ઇવન વિવે લેટ જે બોલતા ણેય 
તેની લેશમાત્ર પશ્વા ન કરવી ઘટે, 


આ વિષયમાં કેટલાક આયે સંતોનાં વચને ટાંકવા અવે!ગ્ય 
સંતોાન્ટા અભિપ્રાય નંદિ થાયઃ 


સ 


“સાત છોજે, ત્તાત્ત છોર, છોઇ 
છાંટ ટીની કઇ કાગ, જ છેડ 19 


નન 
નર્ક 


જ, મીરાંબાઈ, 


૧૬૫ 


સત્યમય જીવન 


૧ 


“હનો જાય સ્‍્તમો ચા સારટ 1 વરુકટ તેત સતાવે પરી 1 


7 


નવાવ્સુતિ વસે છાયુતી થાટી 1 સી-ઝું દા ૨ે॥ ”* 
ક્્ડ 
“કત સાક્ષે સેસી વાટ સ્દનોન 1 સ તસતાધાન જરા સકી ॥ 


છાય નસ છોજ જતી પરો 1 ગાતાં જોળ પરા ખિતારેસ 1] 
અનસ ૩ વારટ] સુવે સાલી સૂટ સાવ સાપે ॥ 

શર્ત સાલ માર સજે વાંડુરંસ 1 જાવ સાસ સન સકે જાઝ ॥ 

જુર રળે તાસ સર્વ છિ સઘન 1 તાત સકીલેન કિઝેવાસ ॥ ૨ 


ઝડ 


જારવાત્રા વાય છજાસ્તા સિત્તવે 1 
જાવ વાને જોવે રગાસિયા ॥ 
તુજ ન્દયે એવ સગાં કિક 1 


સ સરતી ચરા સોટા પસ 1 ૩ 
ઝર 


દર્ટ 


૨. જેના મતમાં આવે તે ભલે ગમે તે બાલે; પોતાના હદયમાં બળવાન 
ગેમની ગડ ખધવી; નિંદા અને સ્તુતિ પર લાકડી મારવી; અને ટુ-તુંનેદ 
નોરા ડરવે!. (સિવદિનિ ઝે 

૨. સને કોઈ ખરાબ કહેશો તેથી મારું શું લઈ «વાના છે? ડા 
સાટે હુ કૉર્દવું (ખડું) સસાધાન ક્રુ ? શું લોકો સને પરલેોડ પહેોંચા- 
ડેવાના છે 2 અથવ! મને જતાં એસાને એક પણુ «ણુ અગ્દાવી રાડવ!નેદ 
છે? હું રેોઈને (ખોટી રીતે) વખાણવાના નઘી, કે વખોડવાનો નથી, 
ભલે મારી પાછળ તેઓ મારી વાતો ડર્યા કરે: સારો ખધો લાર પંડુરગ. 
€પર છે; જગત સાથે સારે શું પ્રયોજન છે? તુકારાસ કહે છે કે સણું 
સવ સાધન વિડોખાતું નાયસ'કીતેન «૪ છે. 

૩. એદ રવ્ત આપે તેથી શં નુથસાન છે? હ) અતે «ગતને! કોપ. 


ન. 


થાય તોચે રું થવાનું છુ? તુકારામ ડહે છે અહીં તે! સાચનોા વકરે છે; 


ત 
વતક 
ક0" 


હિદ-સુસલમાન આગેવાને 


“ સત્યગસત્વાવી તત જેર નતાદી । 
માનીયેટ ના્દુંદ વછુ સલ | ”૫ 


$ હાલમાં ચાલતા હિંદુ-મુસલમાન ઝગડાઓમાં આર્યસમાજ 

સનાતની તૅમજ સુસલમાન નેતાઓના ઉપર 

દહદુ-સુસ્લમાત કલા તેવા પ્રતિષ્ઠા નનળળવવા માટેના સત્યાગ્રડ- 
આશગેવાનો ત્યાગ માટે ખેદ થયા વિના રહેતો નથી, 


અ 


ધર્મ જે હદયની પ્રતીતિ અને સત્યની ખોળનો એક વિષય 
હોય તો દેખીતું છે કે એ સુમુલ્ઃએ પોતે પર્સદ કરવાની વસ્તુ છે. 
એમાં ભય, લાલચ “કે વ્યાવહારિક સ્વાથેને સ્થાન ન હોય. પરંતુ, 
હિંદુ તેમજ સુસલમાન નેતાએ, પોતાના સાચા કે ખોટા રાજ- 
કાર્ણુના વિચારેતે સિદ્ધ કરવા ધમૈતે પોતાનું મહોરું બનાવી 
રહ્યા છે; જેને તેએ પોતાના સ્વતંત્ર અભિપ્રાયમાં અજ્ઞાન, વહેમ 
જુ અતાત્તિક બાબતો માને છે, તેતે જ અન્તાન પ્રજાને ઉશ્કેરવા 
મહત્ત્તની કહી વર્ણવે છે. જે ઝગડા ધર્મના ઉદાર વિચારે ટ્રેલા- 
વવાથી સહેજે રમી શકે, તેતે આર્ય અને અરખ્ખી સંસ્કૃતિ (! ક ના 
તાત્વિક વિરેધનું સ્વરૂપ આપી કાયમ રાખવા પ્રયત્ન કરે છે, 
અને માનવમાનવ વચ્ચે વેર વધારવાતો જ ધંધે. માંડી ખેઠેલા 
જણાય છે. 
પોતાને એક સત્ય પ્રાપ્ત થયું છે, મતુષ્યજવનને સાથક, 
સકળ, સુખી અને શાંત કરે એવું કોઈકે દર્શન પોતાને થયું છે, 
“સારું શું થશે? એવી ચિંતા ૩રનાર વ્યાકુળ ભક્ત કે સત્ય- 
શોધક્માં નું ચેતન, નવી આશા પ્રગટાવનાર કાંઈક દિવ્ય ઔષધ 


૧. સત્ય અને અસત્યની ખાખતમાં સેં મનને ન7 સાક્ષી કર્યું છે; 
અહુમત માન્યો નથી. તુકારામ 


૧૬૯૭ 


સત્યમય જવન 


પોતાને મળ્યું છે, એ નિષ્ઠાથી તેમાં પોતાના સર્વ માનવબંધુઓને 
ભાગીદાર કરવાની ગ્રેમની-કરુણાની વૃત્તિથી કેઈ ધર્મપ્રચા૨ 
કરવા ગ્રેરાય તો! તે અતિશય સ્વાભાવિક અતે યેગ્ય મૃત્તિ ગણાય. 
એવા મપ્રચારકના મતો સાથે આપણે એકમત થઈ ન શકીએ, 
તાયે એના આશયો તથા શ્રહ્દા માટે તેતે માટે આદર ઉત્પન્ન 
થયા વિના ન રહે. એ ધંર્મપ્રયાર્કના મનમાં રાજ્કીય બળ 
વધારવાતે, કે સંખ્યાથી કે જબરદસ્તીથી પોતાના સંધને બળવાન 
કરવાને! હેતુ અત્યંત ક્ષુદ્ર લાગે. એવું એનાથી થઈ જ ન રકે, 

પોતાને “ અજ્ઞાનમાં પડેલા લાગતા ' સાનવબંધુઓ પ્રત્યે 
એવી પ્રેમ કે કરુણાની વૃત્તિથી આજે હિંદુ કે ઝ્૪ુસલમાન ધર્મની 
દીક્ષા આપવાને! પ્રયત્ન ચાલે છે એમ કાણુ કહી શકે એમ છે ? 
ગમે તે રીતે હિંદુનો સુસલમાન કે સુસલમાનને હિંદુ કરી શકાય-- 
એવી તે તે ધર્મની શાસ્ત્રાસા હોય તેમે તે નીતિવિસ્દ્દ છે, 
આદર આપવા યોગ્ય નથી--એમ કહેવાને નથી હિંદુ કે નથી 
સુસલમાન આગેવાતે! તૈયાર. ધર્મપ્રચારની પાછળ જે જૃત્તિની 
આવશ્યકતા છે તે બાખત તેઓ સૌ મૌન રાખીને જ રહે છે 
અને ધર્મપ્રચારતે નામે સત્યનું, નીતિનું, ન્યાયનું અતે માનવત્રેયનું 
નુક્સાન કરી રહ્યા છે. 

ધરીતર, ગોવધ, વાર્ન્ન, ધર્ચેનિદકતું ખૂન વગેરે કેટલાક હિંદુ- 
સુસલમાન વચ્ચે ઝગડા ઉત્પન્ન કરનારા ગ્રશ્ચોની ખાબતમાં એક 
વાત સ્પષ્ટપણે આગેવાનોએ સમજવી જેઈએ. તે એ કે આવી 
ખાખતોમાં જે લે[કા ધર્મતે નાસે ઝગડા કરે છે કે કરાવે છે તેઓ શાસ્રના 
ખોટા અર્થ કરે છે, સાચા અર્થ તા આવા આવા છે એટલું જ કહી 
તેએ ખેસી રહે એ પૂરતું નથી. એમણે પોતાના સ્વધર્મોઓને એમ 
પણુ સ્પછ્ઠપણે કહેવું ધટે છે કે આ ખાખતમાં જેવા અર્થો ઝગડા 


૧૬૮ 


વિરોધી માન્યતાએાનુ' રેદધન 


જરાવનારાએ તરકથી લોકોને સમન્નવવામાં આવે છે તેવી જ 
-આત્તાઓ હિંદુ કે સુસલમાન શાસ્ત્રોમાંથી નીકળતી હોય તો તે 
“આજ્ઞાઓ તિલાંન્તાલે આપવા જેવી છે, અને એવી શાસ્ત્રાસા 
માનીને જ ને હિંદુ કે સુસલમાન ધર્ષ પાળી શકાતો હોય તો 
તેમને પણુ તેમના સ્વધર્મીએ હિદુ કે ઝુસલમાન મટી ગયેલા 
સમજવા. આ રીતે સ્પણપણૅ મત પ્રગટ ન કરવાથી એક મહત્ત્તના 
વિષયમાં સત્યાત્રહતે અધટિત ત્યાગ થાય છે અતે દેશમાં કે।મી 
-ઝગડાઓનેો જે અગ્નિ વારંવાર સળગી ઊઠે છે તેતું આ વૃત્તિ 
પણુ એક કારણુ છે. 


આમ સ્પષઠપણે કહેવાથી વિરોધીઓને હાથે તુકસાન થાય 
5 


એ શકથ છે. પણુ આગેવાતોએ એની પરવા કરવી ચોગ્ય નથી, 


ડું હિંદુ તથા સુસલમાન ધર્મની જે માન્યતાગ્ય1। એકખીજથી 
ઊલટી હૈય, જે માન્યતાએ એકમાં પુણ્યરૂપ અને ખીન્નમાં 
પાપર્‌પ મનાચેલી હોય, તેવી માન્યતાએ 

વિરોધી માન્યતા- સાચવવાની દરેકને સ્વતંત્રતા છે એટલી જ વાત 
આપતુ શોધન સ્વીકારવામાં પરમતસહિષ્ણુતાનાો એક અંશ 
રલો છે, અતે તેટલા પૂરતો એ પ્રયત્ન ઠીક 

છે. પણુ એથી ખે કોમ વચ્ચેના એકથને કોયડો ઊક્લે એમ સને 
લાગતું નથી, એવી વિરોધી માન્યતાઓની ન્નેડીમાંથી ખે સાચી 
ન હોઈ શકે; કાં તો એક ખોટી જ હોય અને ખીજી જ સાચી 
હોય, અથવા ખેય ખોટી કે અધૂરી હેય, અને સત્ય યંક ત્રીજ જ 
દૃછિ સ્વીકારવામાં હોય. આથી દરેક માન્યતાસાં કેટલું સત્ય છે 
તેનો સ્વણુદ્ધિથી, ધર્ાર્મક ૬ૃત્તિથી અને ગાંભીર્યથી નિણૂય કરવાની 
“જવાબદારી ઉઠાવવા જ્યાં સુધી ધમ, સત્ય અને સાણુસાઈ ને જ 


૧૬૯ 


ચઅંતોાનતા ઉટ્દાર 


સતા બુરા તવીતે છમથા, તા છરા શાના જાવે 1 
સા જીવા જીગન કિવી, તા જુર તતાસે ॥ 


ક 


સ્ત જરા બે તોરથ ટત, બેવ વર તાસ 1 
યુછ્યારાટ તર સુરકોર સિ સતા, ટ્ટે સવવ તમારે ॥૫ 


સન વૃછઇત કેં વત્તીત તટી, નાવી વાવી સનદ ટા | 
સુન જમતા નટી રટ અરે, નહી સાધ અસધજ ગાનત છૂ 1 


રેત ગારી, તસર ચાહે, તારિક જા સિરતા માનત : 
વંહિત્ત જાતી છતી વાગી, નહં સીર શીર ફેં છાતત ર 


1૧૬ [૩૫૯ 


છ? સુજખ (-કારણુ ? )ે વિના વ્યર્થ લડો છો! આવા ઊલટા વેદ તમને 


કાણે ભણાવ્યા છે ? ભેદને કો કરે; ઝગડાતું કાંઈ કારણ નથી. હિ'દુ અને 


તુર્ક (-મુસલમાન ) «દા નથી. સર્વને સાધુ જ કોઇ ચોર નથી. 
ઘટ્ઘટમાં આપ «7 સમાયેલો છે, છું તે! સુલ્લાયથે નથી, કે કાછયૅ નથી; 
સુત્રીથી નથી, અને છાલચે નથી. ખુલ્લારાહે તે! હદયનું વાન્જત્ર 


ચડાવીને (? ) અનાહત રાબ્ટદ વગાડો છે 


૧. મને ખુદા મસ્તિટિમાંયે ન મળ્યો અને કાખામાંચે ન મળ્યો; મે 
એને ફુરાનક્તાબામાંચે ન મેળવ્યા, અને નમાન્ટમાંચે નહિ. વળી ખુદાને 
મે' તીર્થમાંચે દીઠો નહિ, અને મે વ્યર્થ જ પગ દૃખવ્યા. (૪) ખુલ્લાશાહ 
કહે છે કે ત્તયારે સક્ઝુરુ મળ્યા, ત્યારે ખધી લઘરાણીએ ખા થઈ ઉ-બધી 
ખટપટ મટી ગઈ). (૪. સ. ૬૧૭૬૦ થી ૨૮૨૦ દરમ્યાનતો! પ'્તખતે। એક- 


કુકીર ) 


૧1૬૧ 


પ્રકરણુ ૫ ઝુ 
સ(યવર્તત અતે સલેપ્રેચાર 


(વે પોતાના મતોતે વ્યવહારમાં મૂડવાતો અતે સમાજ” 

પાસે મુકાવવા પ્રયત્ન કરવાતે પ્રશ્ન વિથારીએ.5 
તેમાં પેલાં પોતાના મત પ્રેમાણે વર્તવાતી ફરજતે। વિચાર 
કરીએ. સતનિશ્રય અતે સહપ્રકાશન કરતાં સતવર્તતતી ફરજ 
ઉપર્‌ હજુ વધારે મર્યાદાએ। હોય એ દેખીતું 
સત્યવર્તતતી ફરજ છે. કારણુ, એમાં આપણા વર્તતી ખીજાતાં 
જવન ઉપર શું અસર થશે એ જેવાતી 
૬૨% ઊભી થાય છે, અતે તેથી પોતાના મત પ્રમાણે વર્તવાવી. 
પતિ, વેળા વગેરેતો વિચાર કરવાતી જરૂર રહે છે. છતાં, 


1, શા કારણુસ? તે હું' સમછ રાકથો તથી, પણુ મોલીએ પોતાના 
મતેતે! સમાજ પાસે અમલ કરાવવાને! વિષ્ય પહેલે! વિચાર્યો છે, અને 
પોતે અમલ કરવાને! ખીજે, મતે આ રીત ઊલટી લાગી છે; તેથી મેં. એ 
ડમ ખદલ્ય। છે, 


૧ણડ 


સત્યમચય જવન 


પોતાને જીવનક્રમ ધડવાની ખાખતમાં ન્ને કાઈ માણુસને ચાલુ 
આદરી અને પોતાના આદરી વચ્ચે મહત્ત્વનો ભેદ લાગતો હોય, 
અને પોતાને જીવનને અખતરે। સુંદર રીતે અજમાવી શકાશે, તથા 
ઘણા માણુસોને તે રીતે વર્તતાં કેળવી શકાય તો માનવન્નતિનો 
'કેટલેઇક ભાગ તો વધારે ઊંચા પ્રકારનું વન ગાળી શકરે, એમ 
તેને લાગતું હોય તો થોડા કાળ માટે તેને સમાજનિંદાની સન્ન 
વહોરી લેવી પડશે એ ધપાસ્તીથી એવી મૂલ્યવાન અને ઉદાત્ત 
આશાએ  ત્યજવી એ તો પેટની "ખાતર પોતાતું સત્તત વેચવા બરાબર 
છે. સમાજની ચડતી માત્ર તેનાં નીતિસૂત્રો સુધરવાથી કે ઉન્નત થવાથી 
જ થઈ શકતી નથી; પણુ નેતિક પુસ્ષાર્થ ન્નશ્રત થવાનીયે જરૃર 

રહે છે. કોઈ પ્રજાની નેતિક અવનતિ થવાનું 

નૈતિક સુરુષાથ*તું તાત્કાલિક કારણુ તેનામાંથી નૈતિક પુસ્પાર્થ 

સહત્ત્વ ધટી ગયેલો હોય છે તે હોય છે તથા તેના 

નૈતિક સદસદ્દવિવેકને! નાશ થયેલો! હોય છે તે 

હોય છે, તેના નીતિના સિદ્ધાન્તની અવનતિને। નહિ. સુસલમાને। પૂર્વમાં 
અને સ્પેનમાં ખિસ્તીઓ સામે ક્સેહમંદ થયા તે તેમતું કતેવ્યશાસ્ત્ 

વધારે ઉન્નત અથવા વધારે વ્યાપક હલું તેથી નહિ, પણુ કર્તવ્ય અથવા 

ધર્મ માટે તેમતેો આદર વધારે પુસ્પાર્થી અને તેજસ્વી હતો તેથી. 


સૈતિક પુસ્ષાથ અથવા તેજના આવા અતિમહત્ત્તતે લીધે, 
ચપન્‍્નમાંથી ખળાત્કારે એતે દાખી દેવાના ગ્રયત્ના એ પ્રજાની 
ચડતીને અત્યંત વિધ્રૂપ છે એ બહુ સમજવું 

સેને દાખી રવામાં પડે એમ નથી. આપણા દેરામાં એનો ગ્રયોગ 
જેખમ સેંકડો વર્ષોથી યતો આવ્યો છે, અને આપણો 

દૃશ એનાં પરિણામ ભોગવી રલ્લો છે. આથી, 

“જાઈ માણુસ પોતાના સિદ્ધાન્ત પ્રમાણે પોતાનું જવન ઘડવા ગ્રયત્ન 


૧૭૪ 


સ્વસ્પર્શી વર્તત--ગ્દર્લીને1 મત 


કરે તો, તેમ ટરવામાં એ અચૂક ભૂલ કરતે! હોય અતે એનો 
. દાખલો! પ્રજાને સુકસાનકારક છે એમ ધણા લોકોને મત હોય 
તોથે, ન્ત્યાં સુધી એતો પ્રયત્ન કેવળ પોતાના જીવનપૂરતો જ 
સર્યાદિત રહે ત્યાં સુધી એને એમ કરતાં અટકાવવા મારે કોઈ પણુ 
ગ્રકારતા બળતે। ઉપયોગ કરવે। ચોગ્ય નથી એસ મોર્લી ભારપૂર્વક 
કહે છે. જેને પોતાના સિદ્ધાન્તા સાચા જ છે એમ પાકે પાયે "ખાતરી 
હેય, તેને સામ ઉપાયો ઉપર જ આધાર શાખવેો ધટે. બળાત્કારના 
ઉપાચ્રો સમાજનું નૈતિક તેજ એણું કરે છે અતે દંલને પોષે છે.“ 


હ જે કોઈ માણુસની નવીનતા કેવળ પેોાતાપૃરતાં વર્તનની 
મર્યાદામાં જ રહે તે! તેને તેના અમલ કરવા દેવાની સ્વતત્રતા 
હોવી જેઈ એ એમ મોર્લીએ નિયમ તાજ્વ્યો 

સ્વશપર્શાર વતત્ન-- છે. સારી પેઠે ઉન્નત થયેલા અને નીર્‌ાગી 
મોર્લીનેપ મત સમાજમાં પોતાતું રક્ષણુ રવાની પૂરતી શક્તિ 
હાય છે, અને તેથી એવા સમાજ્સાં આવી 

સ્વતંત્રતાતો ઉપષોગ ન કરનાર તેમજ એવે ઉપયોગ કરનારને 


૧, લોર્ડ મોલીને--પોાતાની હિંદી પ્રધાન તરીકેતી કારકિર્દી દરસ્યાન--કાં 
તે આ વિચારોતું વિસ્મરણુ થયું, અથવા એનું કાંઈ ચાલ્યુ' નહિ તેથી, 
અથવા હિંદી પ્રનત પ્રત્યે પૂરતો! સદ્ભાવ નહિ હેય તેથી, એના સમચમાં, 
એના આવા વિચારે હોવા છતાં, હિ'રી પ્રન્નતતું નેતિક તેન હણી લેવા 
માટે ઇરાદાપૂર્વક પ્રયત્નો થયા હતા. 

કમનસીબે આપણે! દેશ દરેક વિજયી પ્રન્તએ દેરાની પ્રન્નનું નૈતિક 
તેજ હણુવા માટે લીધેલા ઉપાયોની જવતીન્તગતી નોંધ છે. આપણા 
અસ્પૃશ્યો, આપણી રાતીપરને, ખાહાણેતરો, બ્રાહાણે તેસજ સુસલમાને 
જેમજેમ ખીન્તઓથી હણાતા ગચા;, તેમતેમ તેઓ પાછા માથું ઊજું 


કરી જ ન શકે એવી નૌતિ તેસને વરા કરનાર તર્કથી તેમના પ્રત્યે 
ચલાવાઈ, અને આજ સુધી એ જ નીતિનો અમલ ચાલુ રહો છે. ર 
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સત્યમય જવન 


ખબળાત્કારથી દાખી દેવા મથનાઃ બત્તે નકામા જ ભયભીત રહે છે 
એમ મોર્લી માને છે. કેટલી હદમાં નવા વિચાર સમાજને લાભ-- 
કારક થશે કે હાનિકારક તે એ સમાજની નીતિની ભાવના કે 
બુહ્ધિના વિકાસ પર જ આધાર રાખતી નથી. કારણુ કે સમાજની 
સશૃત્તિતે પ્રેરનાર માત્ર ગએ ખે જ બળો હોતાં નથી, પણુ તેની. 
રાજ્ઝીય અને ્આાર્થેક સ્થિતિ પણુ હોય છે. કેવળ નીતિના વિચારે 
રાજકીય અને આર્થિક પરિસ્થિતિને ઊંધી વાળવાને અસમર્થ નીવડે. 
છે એમ પ્રતિઠાસમાંથી જેઈ શકાય. માટે ન્ત્યાં સધી રાજ્કીય અને 
આર્થિક પરિસ્થિતિ અસુક સુધારાને અનુકૂળ ન હોય ત્યાં સુધી 
નૈતિક કે તાત્તિક દૃષ્રિએ એ ગમે તેટલો મહત્ત્તતો લાગતો 
હોય, તોપણુ પ્રજ્નમાં એ ખહ્‌ પ્રવેશ કરી શકશે નહિ અને 
ગણીંગાંદી વ્યક્તિઓ જ તેનો અમલ ૩રશે. આવી વ્યક્તિઓને 
પોતાપૂરતો પોતાના જીવનમાં એવા સુધારાનો અમલ ફરવા 
રવામાં સમાજને કશું નુકસાન નથી. ઊલટું, નને કાંઈ થાય તો 
લાભ જ થાય. 


આથી, મોર્લીની સલાહ એવી છે કે સુધાર્કે માથે લીધેલું 
કાર્ય ખંતથી અને પાકે પાયે કર્યે જવું, અને જૂતા વિચારના 
માણુસોએ કાઈ પણુ નીરોગી સમાજમાં આત્મર્સરક્ષણુનો ગુણુ છે 
એવી શ્રદ્ધા રાખવી. જૂના સાર્ગીની મોટી ભૂલ એ હેય છે કે 
તે એમ માતી લે છે કે સામાન્ય રીતે માણુસે। પોતાના આવેશથી જ 
સારાતા હોય છે, પણુ હિતબુહધિથી દોરાતા નથી; એટલું જ નહિ 
પણુ, વળી, એમના આવેશ ઘણુંખરું સ્વાર્થી અને તુકસાનકારક 
જ હોય છે, અને જે ચોજના સાથે એમને સીધો સંબંધ હોય તેમાંથે 
તેએ પોતાનું હિત વિચારવાને ભાગ્યે જ રાક્તિમાન હોય છે. આ 
વિચારસરણી મોર્લીના મત ગ્રમાણૅ ભૂલભરેલી છે. 


૧૬ 


મલને! સ્વતંતતાનેો સિશ્્દાન્ત 


હ મોર્લીના આ વિચાર મોર્લીએ સ્વીકારેલા સિલના 

“સ્વતંત્રતાના સિદ્ધાન્ત ' પરથી નીકળ્યા છે. મિલતા સિદ્ધાન્ત 

ને બરાબર હોય તો કદાચ મોર્લીનેો મત 

દસલનેઃ સ્વતંતતા- બરાબર ગણાય. પણુ ને એ ચિદ્ધાન્તમાં જ 

નો સિનદ્રાન્ત ભૂલ હોય તો મેર્લીના વિચારેસાંયે દોષ 

આવવાનો. આથી, આપણે મસિલને। સ્વતંત્રતાના 

સિદ્ધાન્ત જરા તપાસવાની જર્‌ર છે. મોર્લીની પોતાના સુસ્તકની 

આગલી આજૃત્તિઓમાં પુર્વણીરૂષે એ સિદ્ધાન્તની એણે વિસ્તાર- 
પૂર્વક સમજૂતી આપી છે. 


મિલ કહે છે%ે માણસનાં કાર્યો અને વિચારોના “ સ્વસ્પર્શો ', 
જાથવા પોતાની ન્નતપૂરતાં મર્યાદિત, અતે “ પરસ્પર્શી' અથવા 
ખીન્નતએઓ ઉપર પણુ અસર પહેોંચાડનારાં 
બ પ્રકારનાં કાયેદે એવા બે ભાગ પાટી શકાય. આ વિભાગ 
અશાસ્ત્રીય જ નહિ, પણુ નૈતિક દષ્ટિએ 
પણુ સમાજને હાનિકારક છે, કારણુ કે દરેક કાર્ય વ્યક્તિસ્પર્શીદ 
અને સમાજ્સ્પર્શઃ એવા ખત્તે અંશોવાળું હોય છે--એવો આ 
વિભાગ ઉપર આક્ષેપ મકવામાં આવ્યા છે. મોર્લીના આ ઉપર 
ઝેટ્લેો જ જ્વાખ છે કે આ વિભાગે વ્યવહાર્દષ્ટિએ ઉપયે।ગી 
છે. આપણુ એવા વિભાગને “ખ્યાલમાં લાવી શકીએ એમ છીએ. 
સ્યૂળપણુ આમ કહેવું ઠીક છે. પણુ જે વિભાગની પહ્દિ સદાષ 
શય તેના ઉપર રાજકાર્ણુતા કે નીતિશાસ્ત્રના સિદ્ધાન્ત રચવે 
એ સયુક્તિક લાગતું નથી. વળી, ગએ વિભાગપહ્તિ નેતિક દણિએ 
સંમાજ્ને નુકસાનકારક છે એ આક્ષેપ સામે મૉર્લીનાો કરો 
*નાબ નથી. * 


૧૭૭ 
૧૨. 


સત્યમય જીવત 


ડ મોર્લીએ ખીન્ન પણુ ખે સિદ્ધાન્તા માની લીધા છે, અને 

તેને લીધે એને ઉપરના વિભાગો આવશ્યક લાગ્યા છેઃ (૧) માણુસ 

ખીન્નના હિત પર દષ્ટિ રાખીતે વર્તે છે, 

સાનવવત'નના તેના કરતાં પોતાના હિત પર દષ્ટિ રાખીને, 

સિદ્ધાન્તા પણુ સમાજના નિયમોને વશ રહીને વર્તે 

છે, તો વધારે સુખ મેળવી શકે છે; અતે 

(૨) માણસોનો મોટા ભાગ પોતાનું નીતિતું ધોરણ, કોઈ 

અતિ ઉદાર સ્થાયી સિદ્ધાન્તને અતુસરીને, અને નહિ કે દરેક 

ત્રસંગે જે તાત્કાલિક ઉપયોગતું લાગે તેવા સિદ્ધાન્તને આધારે 
અમલમાં આણે છે. 


મોર્લાએ મામી “લીધેલા આ સિદ્ધાન્તો વિવાદાસ્પદ છે. ખીજે 
રૈકાણે આ પુસ્તકમાં -જ મોર્લીએ એથી ઊલટા સિદ્ધાન્તો સાચા 
*હોય તેમ દલીલ કરી છે. શરૂઆતમાં જ મોલીંએ ત્રેય અને પ્રેય 
વચ્ચે ભેદ દેખાડીને કહ્યું છે કે લોકોની અભિરુચિ ત્રેય કરતાં 
'ગ્રેય પ્રત્યે વધારે [હોય છે, અતે એ મનોદશા માટે પોતે ખેદ 
*ૈખપાડથો છે; “એટલે કે ઉપર પહેલા સિદ્ધાન્તમાં જે કહ્યું 
છે તેથી ઊલટું જ કહ્યું છે. તેમજ, સત્યાગ્રહીએ ' ઘણા 'ના 
મતની દરકાર -ન :કરતાં સત્યને જ અનુસરવું નઈ એ, એના 
-સમયનમાં દલીલ કરી છે કે 'ધણાઓ 'ના જવનની, તેમના 
,ચર્ચાના''વિષચોની “અતે 'તેમના આર્દ્શાની ક્ષુદ્રવાને વિચારીએ,-તે 
તેમના મતની “લેશ -પણુપરવા કરવી ધટતી નથી. આ દલીલ 
#ઉપરના 'ખીશ્ન “સિદ્ધાન્તથી ઊલટી -જ છે. 


, વિચાર કરતાં -જણાશે 'કે ઉપરના સિદ્ધાન્તોથીઃ ઊલટા'નિયમે! 
વધારે સાયા છે. જે માણુસ ખીન્નનું હિત્ત લદ્યયમાં .,રખીને “વર્તે 


પ્વાકટ 


ઊલટા સિન્રાન્તે 


“છે તે, સમાજના નિયમોને વશ રહ્યાં છતાં પોતાનું જ હિત 
“જ્યાનમાં રાખીને વર્તનારા કરતાં વધારે સુખ અનુભવે છે. તે જ 
માણે, ધણાખરા લેકે પોતાનું નીતિનું ધોરણ કાઈ અતિ ઉદાર, 
સ્થાયી સિદ્ધાન્તને અનુસરીને નહિ, પણુ, 
ઊલટા સિન્ટ્રાન્તે સાધારણુ રીતે, કાં તો દરેક પ્રસગે જે 
તાત્કાલિક ઉપયોગતું લાગે તેતે, અથવા 

તો મુગ્ધભાવે રહિ કે કાયદાને અતુસરીતે વર્તે છે. 


સિલ અને મોર્લી બન્ને વ્યાક્તને જેમ ખને તેમ વધારે 

સ્વતત્રતા આપવા ચાહે છે. કારણુ, “ ઘણા ' ભેગા થવાથી વિવેક 

વધે છે એમ તેએ માનતા નથી. “ ધાડાં- 

બહુમતી વિષે શાહીના દોર છૂટા મૂકવામાં આવે તે 

અશ્રન્ધા અસામાન્ય પુરુષોની ઉદાર આશાએ અને 
વિચારસ્રષ્ટિઓ મૂળમાં મળી ન્નય.' 


“ધણા ઓના હાથમાં સત્તા આપવા કરતાં એકાદ ડાલ્યા 

“ઉદ્ધારક “ના ટાથમાં તેતે સરસુખત્યાર ( ડિક્ટેટર ) કરી પૂણુ 

સત્તા સૉંપવામાં આવે તો જનકલ્યાણુ વધારે 

્રજાનો ઉદ્ધારક સારી રીતે સાધી શકાય એમ તેમતે લાગૅ 

સરસુખત્યાર છે. આવા ઉદ્દારક પાકી શકે તે મારે વ્યક્તિ- 

સ્વાતંત્યની માત્રા જેમ બને તેમ વધારે 

તાવી ,જેઈ એ. આ વિચારથી ,જ બત્લેએ કાર્યો અને વિચારોના 
“સ્વસ્પર્શો ' અને “ પરસ્પર્શો ' એવા વિભાગે! કર્યા છે. 

- * ફં સિલ અતે મોર્લોનો આ સ્વતંત્રતાનો “સિદ્ધાન્ત પૂરેપૂરા 

સ્વીકારી શકાય એવો નથી. “ સ્વસ્પર્શો ? કાર્ષ્ષો અતે વિચાર 


-૧૭૯ 


સત્યમચય જીવન 


સાટેપે વ્ક્તિતે પૂણુ સ્વત'ત્રતા આપવાથી સમાજની નીતિ: 
જોખમમાં આવી શકે છે. જેએ સંતતિનિયમનના ઉપાયોને અનીતિ- 
સય માને છે, તેમની દષ્ટિએ સંતતિનિયમનની હિલચાલ આવું 
ઉદાહરણુ થઈ રકે. માણુસ કોઈ નવા પ્રકાસતું. 
મોર્લી-મિલના કાર્ય કરે અથવા મત બાંધે ત્યારે તે રારૂઆતમાં 
મત્તાની પરીક્ષા ભલે “ સ્વસ્પર્શ(' જ છે એમ લાગે, છતાં 
એનું ધ્યેય તો એને ફેલાવવાનું જ હેાય.. 
આથી ક્ાઈ કાર્ય ક વિચારને કેવળ “ સ્વસ્પર્શી' ગણુવું એ 
ભુલાવામાં નાંખનારું છે. માણુસ સામાન્ય કર્મમાર્ગેતો ત્યાગ 
કરી સન્યાસ લે, ભક્ત ખને, કે ચોગ સાધે, તા તેમાંયે એને, 
સ્રાડાવહેલે, ખીશ્નને ચેપ લગાડવાનો ઉદ્દેશ બની ન્નય છે, 
શ્રયવા એવા સ્પષ્ટ ઉદ્દેશ વિનાયે ચેપ લાગવાનું પદ્ણિણ।મ નીપજે 
જે. વળી, ગ્રશ્નમાં બધી ખાખતોમાં અને હમેશાં આત્મરક્ષાની. 
શક્તિ હોય છે જ એમ નથી દેખાતું. 


“ જનકલ્યાણુતું એક અતિશય અમગત્યતું “અંગ સ્વતંત્ર 
આત્મવિકાસ છે, અતે સ્વાતંત્ર્યનું ક્ષેત્ર બને તેટલું વિશાળ 
રાખવાથી જ સ્વતંત્ર આત્મવિકાસને ઉત્તેજન 

ક્વાતત્ર્ય અને મળી શકે છે*--એ વાકય પણુ વધારૅપડતું 
નિય*નણુ છે. દરેક પ્રકારના આત્મવિકાસથી લેક- 
કલ્યાણુ કે એ વ્યક્તિનુંચે કહ્યાણુ થાય છે જ 

અસમ નથી. લોક કે વ્યક્તિ--બન્નેના--કલ્યાણુ માટે સ્વતંત્રતા તેમજ 
શ્રોગ્ય માર્ગે નિયમન ( તૉકવાઝીળલત ઘતાંતાંપટુ ) ખબત્તેની 
આવશ્યકતા રહે છે. “ ધણા 'ઓથી વધારેમાં વધારે કલ્યાણુ થાય 
છે, એ પણુ જેમ ખરાખર નથી, તેમ “ ઉદ્ધાર્ક' સર્સુખત્યાર 
“થણુ તે સાધી શકે છે જ એમ ન કહેવાય. એકમાં જેમ અસ્થિસ્તા 


૧૮૦ 


સ્વત'તવતાની યોગ્ય માતઞદ 


અને ટ્ર ટ્વેી કી દિના શ્ર્વાર્થતો સદા સંભવ રહે છે , તેમ ખીનમાં, 
કમમાં કમ, પૅગુતા વધવાની ધાસ્તી રહે છે. 


“સ્વ્તંઞતાની યોગ્ય ડ્‌ ત્યારે સ્વતંત્રતાની યોગ્ય માત્રા કઈ ટ 
માત્ના મતે આ ગ્રસાણે શા છેઃ 


૧ “ઝ્વસ્પર્શી ' કે “પરસ્પર્શી ” કાર્યો કે વિચારો પર નિયમન 
“જોઈન ન શકે એમ ન કહી શકાય. 


ખાજ વ્યક્તિને ઢાનિ થતી સ્ટકાવવા માટે વ્યક્તિની. 
ઝિ જ * જ સરુ હ 
“સ્વતંત્રતા ૫2 અંકુર હોઈ રકે એટલું તો બધાચે સ્વીકાર છે. 


૧. મિલની પહેલાં મિલ્ટન અને લોક એ બે વિદાતોના “સ્વત'ત્રતાના 
-સિષ્ધાન્ત 'ના વિચાર પ્રચલિત હતા. એમના મત ઝમાલેં બીત બધાને 
વ્યક્તિસ્વાતતર્યનતો અધિકાર આપી રાકાચ, પણ રોમન કેથલિક મતના 
લોકોને તે આપી રાકાથ નહિ એવા હતો. આ સ'કચિત દક્િનું કારણ મિલ 
તચા મોર્લીના ખ્યાલમાં બરાખર આત્કું લાગતું નથી. રોમન કેથલિક મતમાં 
ખ્રિસ્તી ધમના વિધ્રિઓ કે ઈશ્વર, આત્મા, ચેપ વગેરે ખાખતેી માન્ય- 
તાઓ ચેતા કરતાં જુદી હતી એ કારણથી આ વિરોધ હતે એમ માનક 
_બરાબર નથી. પણુ સે રોમન કેવદિક ગુકબોને અને સ'પ્દાયને ન સાને 
“તેઓનું નિ્દદત કરકું જેઇએ--એવે! દષદેરા અને ખળાત્કાર એ વિરેધનું 
કારણ હતું. «યાં સુધી એવા કષદેશા અને બળાત્કાર કાયમ રટે ત્યાં સુધી 
“તે સ'મદાય માનવસમાજનતે લથટપ ગણાય. જેમ; દા. ત,, કોઈ સુચલમાન. 
પથ જે હિંદ હથ એય માને કે પરધર્મીને બળાત્કારે વટલાવવામાં ક એની 
અ પર બળાત્કાર કરવાથી અથવા પોતાના રી નિંદા કરનારનું 
ખૂત કરવાથી પુદ્ચ લાગે છે; તે! એ જથ નર ર ચાનવસમાજને ભચટર્પ 
-ગણાથ, અને તેથી તેની લ્વતત્રતા પર અકરા મૂકે! પંડે. સિલના 
-વખતમભાં એ દશા રચન કેથલિક મતમાં રહ્યો નહોતો, એટલે તેમની 


સ્વત'ત્રતા દપર અ'કરાનું પણ કારણ રું નહિ. આથી, મિલ્ટન અને 
-લૌક્ના મત ચિલ તથા આલીને ક કુચિત લાગ્યા. 


ક. 


કિ 
સરૂ 
જડ. 
તા, 


૧૮૧ 


સત્યમય જીવત 


તે વ્યક્તિ અસુક- કાર્ય કરશે અથવા કરતી અટકશે તો તે" 
જતે સુખી થશે એ કારણથી, અથવા તો તેમ તેતી પાસે કરાવવું. 
એ ખીન્નની દૃષ્ટિએ ડહાપણુભરેલું અથવા વાજખી લાગતું હોય 
'તે કારણુથી તેના પર્‌ અંકુશ મૂકવો યોગ્ય નથી એવે નિયમ. 
પણુ હંમેશાં સ્વીકારી ન શકાય. 


૨ પણુ નિયમન કરવામાં વિવેક હોવો જેઈએ. નિયમનના 
ગ્રકારેમાં નીચેના ગુણો હોવા જેઈ એ : 


(૨) નિયમન સચોટ હોવું નનેઈ એ : એટલે જે ઉદ્દેશથી તે 
ચોજવામાં આવ્યું હોય તે ઉદ્દેશ પાર પડે એવું હોવું જેઈ એ. 
સામાન્ય રીતે આમ નથી હોતું. દંડનીતિથી યોક્નચેલા નિયમોમાં 
સામાન્ય રીતે એ ખામી હોય છે કે તે પ્રામાણિક અથવા નિર્દોષ 
માણુસના માર્ડમાં ડગલે ને પગલે વિંધ્નરૂપ ચાય છે, અને અગ્રામાણિક 
અથવા દોષ કરવા પસચ્છનાર એનો ભેગ ડરી શક્રે છે. દાણુ, દારૂ- 
વેચ્રાણુ, છાપખાનાં વગેરેને લગતા કાયદાએ આવા પ્રકારના હોય 
છે. અગ્રામાણિક માણસો! દાણુમાંથી છટકવાની, ચોરીથી દારૃ 
બનાવવાની કે વેચવાની, અને અસત્ય તથા ગંદું સાહિત્ય ફ્રેલાવવાની 
રીતો! શોધી શકે છે. પણુ મ્રામાણિક માણુસને દાણુના નિયમને લીધે 
જ વધતી અનીતિને કારણે એની સાથે સબંધ ધરાવનાર ધંધો કરવો 
પાલવતો નથી, દારૃનિષેધની પ્રવૃત્તિ કડેણુ થાય છે, અને છાપવું. 
પાલવતું નથી. જેમજેમ આવા કાયદાએ ન્નેવામાં કઠણુ થાય છે 
તેમતેમ સરકારી નાનામોટા અમલદારોને લાંચરૃશવતનાં દ્દારા 
ખૂલત્‌ં જ્નય છે, અને ગ્રન્નની કનડગત વધતી જ્ય છે. 


(લ) નિયમન ઓછામાં ઓછું હોવું નનેઇએ, અને ઉદ્દસ્ધ 
સિદ્ધ થઈ ગયા પછી અટ૪ી જવું જેઈ એ. સામાન્ય રીતે દંડથી. 


૧૮૨ 


સ્તત'ગતાની ચોગ્ય માત્રા 


“દાખલે! ખેસાડવામાં' નિયમન કરનારાઓને શ્રદ્ધા હૉય છે. 
પણુ નિયમનને હેતુ ભયથી અસુક કાર્ય કરાવવાનો કે એટકાવવાતેો 
નહિ, પણુ દોષ ટરનાર વ્યક્તિને અમુક નિયમો પ્રમાણે પોતાનું 
જવન ગાળવાની કેળવણી આપવાનો હોવે જેઈ એ. પીનલ કાડ 
મ્રમાણે થતી શિક્ષાએા તો ગુતેગારને પ્રામાણિક જીવન કરીથી 
ગાળવું અશકચ થઈ પડે એવા પ્રકારની છે. એથી ગુનેગારનું 
કશું કલ્યાણુ તે! થતું નથી જ, પણુ સસાજનતીયે કશી રક્ષા થતી 
નથી. અમલદારો અતે ગનેગારો વચ્ચે ત્નણે સકાઈથી' ગુના 
કરવાની રીતો શોધવાની અને તે રીતોની સામે એમને નિષ્ફળ 
કરવાની ખીજ રીતો શોધવાની શરત યોજવામાં શઆવી હોય 
એવું પારેણાંસ જ આવે છે. નિયસનના આવા પ્રકાર ચેઝગ્ય નથી. 

(3૦ નિયમન શરઃ્યાતમાં ભલે કપરું લાગે, પણુ અંતે 
નિયમમાં રહેનાર વ્યક્તિનેયે ગમે ઇજ હતું એમ લાગે એવું હોવું જેઇગ. 


(થં) જે કાયેોદો અથવા વિચારે--પછી તે સ્વસ્પર્શી હૉય કે 
પરસ્પર્રા--આપખી પ્રત્નમાં ફેલાય તો તે પ્રન્નના જીવનનું ધારણુ, 
પોષણું અને સત્ત્સંશહ્િમાં ખાધા આવે એવાં હોય, તેવાં જ કાર્ચો 
અતે વિચારે ઉપર્‌ નિયમન થવું જેઈએ. 

(સ) ત્યાં આવા ગુણાવાળું નિયમન ન યોજી રાકાય ત્યાં 
નિયમન ન કરવામાં જ ડહાપણુ સમજવું જેઈ એ. જેમકે, ખરાબ 
વિચારો ફેલાય એ ઇટ ન હોય, પણુ એને માટે કરેલું નિથેમન 
ખરાખ વિચારે ફ્રેલાતા ન અટકાવી શકે, પણુ એના પ્રગૅટ 
ગમચારને બદલે ગુપ્ત પ્રચાર જે વધારે એવું હોય, અથધા' સત્ય 
વિચારોને પ્રચાર પણુ અટકાવી દેતું હૉય, તો તેવું નિયમન 
કરવા કરતાં અનિયંત્રણ રાખી, ખરાબ વિચારને: વિરોધ સારા 
વિચાર્‌। [ફેલાવવાના પ્રયત્નથી કરવો જેઈ એ. 


૧૨૮૩! 


સત્યમય જીવત 


(છ) નિયમન છૂટક વ્યક્તિઓનું હોય, ગુનેગાર વ્યક્તિઓનું 
હોય, કે આખા સમાજનું હોય, એને પરિણામે આખા સમાજનું 
તેજ, નીતિધૈર્ય અને સમૃદ્ધિ વધવાં ન્ેઈએે, એને ક્ષય ન 
થવો જેઈ એ. 


૩ નિયમનના ક્ષેત્રની ભાખતમાં આઢલું ખ્યાલમાં રાખવું 
ધટે છેઃ 


(૬) ધનપ્રાપ્તિનાં અતે સુખનાં સાધનેોતો! ઉપયોગ અને 
વધારે કરવા પ્રત્યે સામાન્ય રીતે “ઘણા'એને ઉસ્તેજનની જર્‌૨ 
ન હોય. એ પ્રત્યે લોકનું વળણુ હોય જ. એના ઉપર અંગ્ુશ 
મૂકવાની જર્‌૨ પડે. આથી જે માણુસોનાં કાર્યો અને વિચારે 
તેવાં સાધતોનાં ઉપયોગ અને વિસુલતા ઓષાં કરવાં ત૨% હેમ, 
અને સ્વસ્પર્શીપણાની હદમાં રલાં હોય, એટલે કે અહિંસાને 
માર્ગેજ એ કરવામાં કે ઉપદેશવામાં આવતાં હોય તો તેમની 
સ્વતંત્રતાની ઉપર અંકુશ મૂકવાની જર્‌ર ન હોય. કારણુ, એવી 
આખતમાં “ધણા 'ની આત્મરક્ષાની રાક્તિ ઉપર શ્રદ્ધા રાખવામાં 
હરકત નથી. 


(સ) સામાન્ય રીતે માણુસો પાતાના હિતને લક્ષમાં રાખીને 
વર્તવાથી વધારે સુખ મળરો એમ માનતા હોય છે. મારે એમાં 
ઉત્તેજનની જર્‌૨ નથી, પણુ નિયમનની «૪ર્‌ર પડે છે. આથી જે 
માણસોનાં કાર્યો અતે વિચારે ખીનનના હિતને લક્ષમાં રાખનારા 
હોય અને તે સ્વસ્પર્શીપણાની હદમાં હોય તેમની સ્વતંત્રતા 
ઉપર અંકુશ મૂકવાની જરૃર ન હોય. કારણુ, એવી બાબતમાં 
પણુ “ધણા 'એની આત્મરક્ષાની શક્તિ ઉપર શ્રદ્ધા રાખવામાં 
થુરકત નથી. 


૧૮૪ 


સ્વર્તગતાની ચેોઝઞ્ય માતા 


(સ) પણુ ધનપ્રાપ્તિ અને સુખ મેળવવાની ૪ચ્છાવાળા લે 
તેમજ પોતાના «૮ હિત તરક દણિ રાખનારા લેશો પણુ તે માટે 
“હંમેશાં ઉદ્યમી જ હોય છે એમ નથી બનતું. આથી લેકકલ્યાણુની 
દણિએ ધનપ્રાત્તિ અને સુખનાં જે સાધને! સાટે તથા સ્તહિત માટે 
-જે ઉધોગિતા જર્ચની હોય તે નિર્માણુ કરવા નિયમન છહેઈ શકે. 

(ત્ર) ધન અતે સુખનો પ્રામિ ધર્મમાર્ગે થાય, અને “કેવળ 
શ્રેયને નહિ પણુ શ્રેયતું વિચાર કરવાની રહે, તે માટે સ્વસ્પર્શ 
તેમજ પરસ્પર્શી કાર્ષા અને વિચારો ઉપર અંકુરા હોઈ શકે. 


૪ ઘણા લેક બેગા થવાથી જનકલ્યાણુ થાય છે શ પણુ 
સાચું નથી, અને પૂણી સત્તાધારી ઉદ્દાર્ક પણુ ટલ્વાણુ કરી શકર 
"છે એ પણુ સાચું નથી. એ તો જેમનાં જવનતું' ધારણ અને પોષણુ 
શુદ્દ રીતે અતે સારી રીતે થયું છે, તથા જેમની ભાવનાઓ 
શુદ્દ અતે છુટ તીત્ર છે તેવા સંસ્કારી, ચાસ્ત્રિવાન અને જ્ઞાની 
"પુરષોની પરંપરામાંથી જ વધારેમાં વધારે સધાય એવે. સભવ 
છે. તે ઉપરાંત એમની મદદમાં નિષ્ણાત લેધ્કોનીયે “રર પડે; 
પણુ એવી ભાવનાની સમૃઢ્વિવિનાના કેવળ નિષ્ણાતો પણુ પ્રશ્તતુ” 
કલ્ઘાણુ ન ડરી શકે. આથી, સમાજમાં સ્વતંત્રતા તથા નિયસનનું 
"ધોરણુ એવું હોવું નઈ એ કે જેથી ઉપર કવ્ય તેવા પુસ્વોની 
પરંપરા અખંડ ચાલુ રહે. એવો પુસ્‍્ષ એક હોય કે અતેક હોય 
તેજ શાસન કરવાને લાયક છે. સામાન્ય અર્થમાં લેષ્ઠાના એ 
પ્રતિનિધિ ક નેતા ન હોય, એટલે કેવળ ગ્રસિદ લોકમતને। પડે 
“પાડનારા કે પ્રસિદ્ધ લોક્મતના વકીલો ન હોય, પણુ લોકટદયને 
સમજ તેમની અવ્યક્ત અભિલ્લાષાઓ અને વિકાસની દિરાને 
-સમજનારા અતે તે રીતે લોકમતને દોરનાર અને વાળનારા હોય, 
“છતાં લોટની સેવા કરેલી હોવાથી લેક્દેએ તેમને પસંદ રેલા હોય. 


૧૮૫ 


સત્યમેચ જીવતે 


“સારું ડામ કરવાની સ્વતેત્રતા એ જ સ્વતેત્રતા છે: સ્વૈર-- 
વલેનની સ્વતેત્રતા એ સ્વતંત્રતા નથી. સારું જ કમ કરી શકાય 
એયું નિયમન એ બંધન નથી. ” ( સુદ્રારાક્ષસ ) 

આટલી નિયંત્રિત સ્વતત્રતાથી વ્યક્તિને તેમજ સમાજને 
પોતાનું શ્રેય સાધી શકે એવો પુસ્ષાર્થ કરવામાં અડચણુ નહિ 
આવે એમ સને લાગે છે. જેને સત્યની ઉપાસના કરવી હશે તેને 
એનાથી પૂરતી સગવડ રહેશે. મને લાગે છે કે સત્ય અમૂષ્ય રહે 
તેટલા સાટે તેની ઘટતી કસોટીચે થવી ન્નેઈ એ. આવી વ્યવસ્થામાં 
સમાજનું નૈતિક તેજ ડણાધ ન ન્‍્તય એટલી સર્યાદામાં સત્યોપાસકની 
ડસો।ટીયે થશે, અતે એવી કસોટીમાં જ સત્યાગ્રહી પોતાની, પોતાના 
વર્તનની અને પોતાના સિદ્ધાન્તાની મર્યાદાએ ન્નણી શકશે. 


$ વે પોતાના મતનો અમલ કરવાકરાવવાની ફરજનો 
સતપ્રચાર આગળ વિચાર કરીએ. 


ગ્રચમ તો સત્યાગ્રહીએ આટલી વાત ખ્યાલમાં ૨1ખવાની 
જરૃર છેઃ જે લોકના વિચારોથી પોતે જુદ્દો પડે છે, તે લોકોએ 
પોતાની વિચારસરણી, રૂઢિએ। અને પદ્દતિઓ 

સોકાચારનદે કે સંસ્થાએ વિચાર વિના ખાંધેલી હોતી 
કારણે નથી. એ ખધી એક પ્રકારની વાસ્તવિક યાઃ 
કાલ્પનિક જરૂર્યાતમાંથી ઉઠ્ભવેલી હોય છે. 

ભલે એ ગંચાએ વગેરેની આજે ઉપયોગિતા રહી-ન હોય, અને એક-- 
ખીન્ત સાથે તેમનો મેળ પણુ તૂટી ગયો હૉય. ખ૭તાં જે અનેક 
સંન્નેગાથી માનવજીવન નિર્સાણુ થયેલું છે અને તેમાં વીંટળાયેલું છે, તેને 
લીધે લોકોની સ્વાભાવિક ૬ૃત્તિ પૉતાની ત્રયાઓ અતે માન્યતાઓને . 
જેફ દેવામાં મંદ હોયે છે, અને ફેરફારો કરવામાં શિથિલ હોય છે.- 


૧૮૬: 


અનાસ 


ગાલી આવેલી પ્રથાઓમાંથી જે'કાંઈ થોડે આધાર મંળે તેટલાથી. 
પણુ તેએને સતોષ માનવાનું' મન થાય છે: અતિશય આગળ' 
વધેલા વિચાર્કોને પણુ જે નવીન આચાર અને વિચારમાં થેાડ!' 
જ વખતથી શ્રદ્ધા ઉત્પન્ન થઈ હોય, તેવા આશારવિચારતે આખે!- 
ચૅ સમાજ તાબડતોબ શરણું થઈ ન્તય એમ સુધાટ્કે આગ્રહ” 
રાખવા એ તો, શકત હોય તોપણુ, જીવતતે અવહેવાર્‌ બનાવ 
વાતો અને સમાજને છિત્રભિત્ર કરવાનો સીધો રસ્તો છે. આથી, 
સમાજજીવન ચાલુ રહે તે માટે, ન્ત્યાં સુધી નવા આચારવિંચાર 
સુજ્બતી ચંસ્થાએ તૈયાર ન થાય ત્યાં સુધી પ્રાચીન ચાલુ રહેવા' 
જ જેઈ એ. આ જાતની નભાવી લેવાની ૬ૃત્તિ--અથવા સનાતન' 
સત્યાત્રહત્યાગ--અનાશ્રહ--સામાન્ય વિકાસતું અપરિહાર્ય *ાંગ છે. 


હુ પણુ આ વાતમાંથી બે પ્રકારને સત્યાશ્રહત્ધાગ ઊપજી 

રકે છે; એક અવરોગ્ય અતે ખીન્ને વાગ્ય. ન્યારે તમે તમારા” 

સાચા વિચારોને લેષ્ટેના ચાલી આવેલા" 

અનપ્થહ આચ્ચરવિચારા સાથે ગંધબેસતા થૉય તેટલા 

માટે દાટી દો અથતા તેમાં કાટછાંટ કરો 

ત્યારે તે અવોગ્ય પ્રકારતે! સત્યાગ્રહત્યાગ છે: યોગ્ય પ્રકારના 

સત્યાશ્રહત્યાગમાં તમે બુદ્ધિપૂર્વક માત્ર એટલે! જ સ્વીકાર'કરા છે 

જ તમાર] કાળના લેક્રામાંના ઘણા કાં તો તે વિચાર સ્વીકારવા 

તૈયાર નથી, અયવા તો તેતે અતસરીને પોતાની છવનપંદ્દતિ 

બદલવાતે તૈયાર નથી; અતે તેથી, જેકે તમે તે તમારા વિચાંર' 

પર જ સકમ' જો, છતાં આખુ" નગત' તે વિચારને તાબડતોબ. 
અનુસરે એવી હડે ધરતા નથી અથવા આશા રાખતા નથી. 

દાખલા તીક, કાઉન્સિલોના, સરકારી શાળાઓ ના, અદાલતોના 


સિ 


અતે ખેતાબાના બહિખ્ટારના વિષયમાં, કે હિંદુસુસલમાન એકતામાં 


૧૮૭ 


સત્યમચ જીવન 


'વિષયમાં ગાંધીજના વિચારો! સ્વીકારાય એવું આજે વાતાવરણુ 
નથી. તેથી જે ગાંધીજી કાઉન્સિલમાં જાય, પોતાની રાષ્ટ્રીય 
શાળાને સરકારી બનાવે, અદાલતમાં વકીલાત ટરવા માંડે, અને 
ખેતાખ મળે તો તે સ્વીકારે, અથવા પ્રસ્લામ વિરુદ્ધ હિંદુકામને 
સંગક્તિ કરવાની ગ્રરૃત્તિ આદરે તો તે અયોગ્ય સત્યાચહત્યાગ 
ચાય, પણુ, “ મારા છતાં તસે આ વિચારો અમલમાં મૂકશે! એવી 
હું અપેક્ષા રાખતો નથી. પણુ એ વિચારો મારે વાંકે અન્નણ્યા 
ન રહે કે પડતા ન સુકાય તે માટે હું એટલું તો કહી દઉં છું કે 
મેં તો તે મૂહ માન્યતાઓ છોડી દીધી છે, અને તે વાત હું 
“છુપાવવા માગતો નથી. આ ચેગ્ય પ્રકારને! સત્યાત્રહત્યાગ છે. 


$" સામાજિક કુમ્રથાઓને દૂર કરવા સાટે જેએ દઢ, સતત 

અને અડગ પ્રયત્ન કરતા હોય છે તેમની સામે, જેએનો એ 

કૅત્રથાઓ ટકાવી રશાખવામાં કોઈ ને કેઈ 

કુપ્રથાએન॥ પક્ષની સ્વાર્થ હોય છે તેએ તમ્કૂથી, તેમજ જેમનામાં 

દલીલ્ષે॥ સુરુષાથ કરવાની શક્તિ મંદ હોય છે તેઓ 

તરફ્થી અનેક પકારની દલીલે। કરવામાં આવે 

“છે. “ સમાજની કુપ્રથાએ અતે દુરાચારે। તેમજ હાનિકારક પદ્ધતિએ 

-એની મેળે જ દૂર થઈ જરે *--એવી માન્યતા પોષવા માટે જેમ 
સિ ને # 

આપણા દેશમાં કહેવામાં આવે છે કે “સોૉસોનાં કર્મ પ્રમાણે 

થાય છે,' “ઈશ્વરેચ્છા હશે ત્યારે જ થશે,' “ કાળે કરીને સંધું રૂડું 

થશે, આપણે શું કરવાના હતા ?' તેમ યુરોપમાં જેમાંતેમાં 

ઉત્કાન્તિ અથવા વિકાસવાદની ઓથ લેવાસદં 

ઉત્કાન્તિવાદ આવે છે. ઉત્ક્રાન્તિવાદતી પાછળ વૈજ્ઞાનિક 

શાધખાળના અંશો છે, તે છતાં તે પણુ કાંઈ 

ડબએોાછા વહેમોતે પોષનારુ” થવું નથી. એ વાદને આધારે તેએ કહે 


૧૮૮ 


તવા વિચારતું પ્રથમ દર્સન 


છે કે “વિચારો અતે ગ્રથાએમાં એક પછી એક થનારા ટ્રેરકારો 
કુદરતી રીતે « દેખ) દે છે અતે થઈ તવમ છે, અને તેથી તેમાં 
પુસ્પમયત્ન કે ઇચ્છાની અપેક્ષા રહેતી નથી. ” 
ડ સવષ્યતા હદયમાં જે ડાઈ ઇચ્છા ક તવો જણાતો 
વિચાર સ્છુરે છે, તેને એ પોતાના મગજમાંથી સ્વામી તરીકે 
ઉપન્નવે છે કે વિશ્વમાં કાઈ રીતે સહ્મ- 
- નવા વિચારતુ' સ્વરૃષમાં રહેલાં ઇચ્છા અતે વિચારાનું, 
પ્રથમ દ્શશત પ્રકૃતિના કેઈ નિયમો સુજ્બ અતુકૃળ સમમ્રે 
અતે મગજની અતુટ્ળ સ્થિતિમાં તેને કેરળ 
દરીનજ થાય છે--તેતો યથાર્થ નિર્ણય કરવો! કદાચ અરાક્થ હોય. 
મતુષ્યતું ચિત્ત ઇચ્છાએ, વિચારે! વગેરેતે ઉપન્નવનારું સાધન નહિ, 
પણુ “કેવળ એતું દર્શન કરનારું અથવા ગ્રતિબિબ ઉઠાવનારું દર્ષણુ 
જ છે એમ માનવું થોગ્ય હોય એમ બતે. આથી, ઉત્ક્રાન્તિવાદ, 
નિયતિવાદ, કાલવાદ વગેરે વિચારસરણીઓ, જે મનુષ્યને પ્રકૃતિના 
તથી બંધાયેલા કેવળ પ્રતળા જેવો જ ઠરાવે છે, તે સાવ જૂલ- 
ભરેલી ન કહી શકાય એમ પણુ બતે. છતાં, એટલું તો ચોક્ક્સ છે 
“ક પ્રકૃતિ કાંઈ ઢંગધડા વિના કચ્ાંચે કાર્ય કરતી નથી. એતી ગદ 
એક પકારની શક્તિ ચોક્ક્સ નિયમ પ્રમાણે જ ચાલતી જણાય 
જે. ગમે તે મગજમાં ગમે તે વિચારો કે ઇચ્છાઓ રર્સન દેતાં નથી. 
પણુ અસુક રીતે જ ૬ૃદ્િ પામેલાં મગજ્યંત્રોમાં જ તે ગ્રયમ 
દર્શન દે છે ી 
વળી, એકવાર એક કે વધારે વ્યક્તિઓમાં અમુક ઇચ્છાએ. 
“ વિચારોનું પોતાની મેળે દરીન ચયા પછી ગેનો વધારે ફેલાવો 
ચવા મારે એ વ્યક્તિએ! જ સાધનભૂત થતી જણાય છે. જે 


૧૮૬ 


'સત્યમચય - જીવન 


'માણુસને કોઈ વિશેષ પ્રકારના વિચાર “કે પચ્છાતું પહેલું દરીન 

“ચાય છે, તેને .તે દરરીન થતાં પહેલાં લાખો કાળ સુધી, ન્નણે 

મેસ્રતિ થવાની હોય તેવી, વેદના ખસવી પડે 

મ્રથમ દ્રછા છે. એ પોતાની તપશ્ચર્યાથી એ વિચાર, 

પ્રચ્છા વગેરેને મેળવતો જણાય છે. પણુ 

.એ વિચાર વગેરેને પ્રાસ કરવા સાટે દરેક વ્યક્તિને એવી વેદના 

ગ્રમૃતિ ,સહન કરાવતી નથી, પરંતુ પહેલી વ્યક્તિઓ દ્વારા જ તે 

₹સ્છા “કે વિચારને ફ્રેલાવે છે. જે અદશ્ય મને!મન્યન બાદ પ્રથમ 

વ્યક્તિને દર્શન થયું, તે મન્થન સાવ અટકતું નથી, પણુ તે હવે 
સમાજમાં પ્રગટ રીતે અને વિશાળ ક્ષેત્રમાં પસરેલું જણાય છે. 


આ રીતે પણુ એમ [કહેવાને હરકત નથી કે પ્રન્નની ઉન્નતિ 
સમાજમાં ચાલતી અનેક પ્રવૃત્તિઓ અને ખળાની ઉપર આધાર્‌ રાખે 
“છે ખરી, પણુ તે ત્રેશત્તિઓઆ અને ખળાના આગેવાનો અતે આધાર્‌- 
સ્તંભો તે સમાજનાં સ્ત્રીપુસ્ષોમાંથી જ હોવા ન્નેદ્રએ; ખીજે 
કચાંયથી તે મળી આવે એમ નથી. પ્રગતિ કાંઈ આપોઆપ થઈ 
જતી નથી. .એટલે કે એકાદ જમાના સુધી લાંખી કુંભકણું નિદ્રામાં 
પડયા રહ્યા પછી ન્નગતાંની સાથે જ કોઈ સુધરેલી સ્થિતિમાં 
આપણે આવી ગયા છીએ એમ આપણુને માલૂમ પડી આવે એ 
શકય નથી. પરતુ, જગતમાં જે કાંઈ સર્યાદ્તિ સુધારા થાય છે 
તેટલે! પણુ ત્યારે જ ચાય “કે ન્યારે લેદ્ઠામાં સુધરવાની પ્રચ્છા 
પોષાય, અને તે માટે ચોગ્ય ઉપાયે। લેવાય. 

આથી એટલું સિદ્ધ યાય છે કે સમાજ પોતાની સાધારણુ 
ગતિ એક પછી.એક .અસ્ુક પ્રકારનાઃફેરક્રારો કર્યા કરીને જ ચાલુ 
રાખી શકે. .અતે..એ ફેરફારોની પહેલ કરનાર કોઈ ચોક્કસ વ્યક્તિ 
શ્સચવા ગણ્યાગાંઠયા-લેકકો જ -હોવા નનેઈએઃ આટલી તો આપણુને 


૧૯૦ 


સમાજની પ્રગતિ 


ગ્રત્યક્ષ બનાવાના કેવળ અવલોકન પરથી જ ખાતરી ચાય છે. 
“આવી પહેલ કરવાનો વિચાર અસુક જ એક કે થોડાક માણસોને 
લાધે છે, અને ખીન્નને લાધતો નથી તેતું 
ક્માજનતી પ્રગતિ કારણુ એટલું જ કે તેમને ડુધારો ખીન્ન 
કરતાં વધારે ખૂચે છે. જેતે નવો વિચાર સૂઝી 
આવે છે તે કોઈ સદવ નનત્રત રહેનાર કલ્પનાશીલ છુદ્ધિતે વિરલ 
મહાપુર્ષ હોય છે; તેનાં સ્વભાવ અને તાલીમ જ એવાં હોય છે 
“કે પ્રયલિત સ્થિતિને સુધારવાના વ્યવસ્થિત અતે ગભીર વિચાર 
કર્યા વિના તેને જરાયે સખ નથી વળતી. 
આડું પ્રત્યક્ષ ઉદાહરણ “ સત્યાગ્રહ ' અને “રૅટિયા 'તી શોધ 
“છે. નિઃ્શસ્ર થયેલી પ્રજા એક સોટા સામ્રાજ્ય સાથે પોતાના હકેકા 
માટે શી રીતે લડી શકે, અતે કાસધંધાને 
“સત્યાયહ? અને અભાવે ભૂખે મરતા ડરોડોા લેકોને માટે 
(ર'ટિયો? અતિવિશાળ પાયા પર યોજ શકાય એવો 
ગુજરાનને। ઇલાજ કવે!--એ રોધવાને “કેટલા 
:દીધેકા।ળ સધી ગાંધીજના હદયમાં મન્થન ચાલ્યું હરો તે ગાંધીજી જ 
જાણે. -ઉપ્રરના અવતરણુના છેલ્લા ક્કરામાં જે મનની સ્થિતિ વણુવી છે 
“તે ગાંધીજની છે એમ એમના વિરેધીનેયે કખૂલ કર્યા વિના ચાલે 
“સેમ નથી. આથી, સત્યાત્રદરૂપી શસ્ત્ર અતે રૅટ્યાની રોજ 
'અમતે.જ સઝથયાં અને ખીન્નને ન સજીયાં તેતું કાર્ણુ સમજી 
:્શકાય એમ 'છે. ત્યાસપછી જે રીતે એ વિચારેનું પ્રજામાં સન્થન 
-ચચું.તે આપણે ન્ણીએ , છીએ. 
: , ઝર્સંભવ .છે .કે એવા-જ પ્રકારની શોધ - માટેઃ એટલી જ 
રવ્યાકુળત! ધરાત્નનાર કોઈ ખીજી બ્યાકેતને ' સત્યાત્રહ ' કે “રેટિયા?- 
ડને ખદલે ખીન્ન ફોઈ ઉપાયે! સૂઝે. ખીજા કોઈ દેશમાં ગાંધીજતે.જ 


૧૯૧ 


સત્યેમય જીવત 


ઔત્ન ઉપાયો સુઝે એમ પણુ સંભવે. ક્યા ઉપાયો સૂઝે 
તે દેશકાળ ઉપરાંત તે વ્યક્તિના પૂવ્સસ્કારો, તેણે સ્વીકારેલી 
સર્યાદાએ અતે તેની આન્ઝુબાજૂની પરિસ્થિતિ ઉપર આધાર 
રાખે છે; અને સૂઝેલા ઉપાયોની ચોગ્યાયોગ્યતાં તેની વ્યાકુળતા 
ઉપરાંત તેની જીવનભરની યત્યોપાસના, વિવેક તથા તારતમ્ય ખુદ્ધિ 
ઉપર પણુ આધાર રાખે છે. એ યોગ્યાયોગ્યતાનું માપ તો ભવિષ્યમાં 
નીકળે. પણુ આમ ભેદ હોવાને લીધે જ એમ ડ૩હી શકાય *૬ 
માણુસ (દા. ત. ગાંધીજી ) નવા વિચારોના શોધક નથી, પણુ 
જવળ એના દરીન કરનારા છે. એક જ મૂળમાંથી ઊપજેલે! નવો 
વિચાર માડર્સનતે એક રીતે, લેનિનને ખીજી રીતે, ગાંધીજીતે ત્રીજ 
રીતે એમ ખહાચ્થી અત્યંત ભિન્નરૂપે દેખાય એમ પણુ દર્શન દે. 
"કટલા અંશમાં એને દરીન ચાય તે એની ઉપર કહી તેવી યોગ્યતાના 
ઉપર આધાર રાખે છે. 


ડ સામાન્ય પ્રશ્નને કુધારાએ ખૂ'ચતા નથી તેતું એક 
સચોટ દષ્ટાન્ત આપણી ગંદકીને નભાવી લેવાની ટેવમાં જણાઈ, 
આવે છે. શારીર્કિ સ્વચ્છતાની ખાખતમાં 

આપણી ગ'દછીતુ' આપણે--ખાસ કરીતે સવણું હિંદુઓ-- 
દૃષ્ટાન્ત દુનિયાની ખીજ ગ્રજાએ કરતાં ચડી જઈએ 

છીએ એટલે સુધી કેટલાક લેખકોએ ડું 

છે. ૭્તાં આપણાં પાયખાનાં, મારીએ, રેરીએ, નદીતળાવના 
આરા અને તીર્ચસ્થાતોને જે રીતે આપણે નરકનાં ધામરૂપે 
નભાવીએે છીએ, તે આપણાં ઝાનતેતુએ કેટલાં જડ છે 
તે બતાવે છે. જે રોરીઓ ઝેસંગવિરોષે જમણુવાર માટે પણુ 
નપરાય છે, તે રેરીઓમાં પેશાબના રેલામાંથી પગ મૂફીને આપણે 
રાજ જઈએ છીએ; મળથી પગ “રડાવાની પણુ નવાઈ ન 


૧૯૩૨ 


આપષી ગંદટીતું દણાન્ત 


ગણાય. તે વપષ્ખતે આપણુતે સગ ચડે છે ખરી; છતાં ગએ સ્થિતિ 
ન જ નભવી ન્નેઈ એ એમ આપણને લાગતું નથી. આપણાં પાયખાનાં 
ગળક્‌ા, ખીડોનાં ઠૂ'ાં, દીવાસળીની પેટીએ। તથા અશ્લીલ લખાણો 
અતે ચિત્રોનાં સંશ્રહસ્થાન, અને કદીક દુરાચારનાં સ્થાન પણુ 
બતી રહે છે. નાકે ડૂચો દઈ કે આંખે બંધ કરી આપણે તેમાં 
ખેસીએ છીએ અને ક'ટાળીએ છીએ. પણુ જેમ પેલી વાતમાંનો 
વાંદરે। રાત્રે કરેલો ઝૂ"પડી ખાંધવાતે! ઠરાવ સવાર પડતાં જ ભૂલી 
જય છે, તેમ આપણે એકવાર પાયખાનામાંથી નીટળ્યા કે પાછું જણે 
જવું જ નહિ પડે એમ માની ગંદકી ભૂલી જઈ એ છીએ; અથવા 
એમ કહો % ગંદ#ીને ન્નેવાથી આપણુને જે સગ ચડૅ છે, તેથી 
વધારે સૂગ આપણતે ગંદકી દૂર કરવાકશવવામાં ચડે છે. ભગિની 
નિવેદ્તિા જેવાં કોઈકે આવીને આપણે કરેલી ગંદકી સાક્‌ કરે તો 
ક્ષણભર આપણા ગાલ પ૨ શરમના શેરડા પડે છે, સફાઈ યવાથી 
પ્રસભતાયે લાગે છે, છતાં આપણુતે પોતાને એ ગંદકી ખૂ'્ચતી ન 
હોવાથી એતું કામ ચાલુ રાખવા મારે, અથવા આપણી ટવોતે 
સુધારવા “કે વ્યવસ્થા કરવા આપણે કશું જ કરવા તૈયાર નથી. 
આ અને આવી અનેક સમાજસુધારણા અને સ્રામસુધારણાની 
બાબતમાં માંધીજી જેવાને જ ચટપટી થાય છે અને ખીશ્નને નથી 
થતી કારણુકે પ્રચલિત કુધારા એમતે જ ખીન્ન ડરતાં વધારે ખૂચે 
છે, અને તે સ્થિતિને સુધારવા માટે વ્યવસ્થિત અને ગૅલીર વિચાર 
કર્યા વિના તેમને જરાયે ચેત પડતું નથી. 


હુ પણુ એકાદ નવો વિચાર કે સિદ્ધાન્ત પોતાને ગરાસ ચયા 
પછીયે-ઝાઇક વાર સાચી વિનયવૃત્તિથી, તો ધણીવાર વિનય- 
વૃત્તિના બહાના નીચે રહેલી સુખાસક્તિથી--લેકરચિની પાછળ જ 
ચાલવામાં અતે તેને પપાળ્યા કચ્વામાં જ ડહાપણુ મનાય છે. 


૧૯૩ 
૧૩ 


સત્યમચ જીવત 


“પહેલ કાણુ કરે' અથવા “હે એક્લો શું કરવાતો હતો. એ 
વિચારથી ધણાઓ પોતાના સાચા સિહ્ધાન્તને સતતુસરતા અટજી 
ન્નય છે. લોકસ્ચિ “કે સરકારની સ્ચિની વિરુદ્ધ 

લ્ોકર્સાચની પડવાથી ઊપજતાં શેખ ન હોય છતા નવે 
ખુશામત વિચાર ધરાવનારને અનેક પ્રકારના સ્વાર્થાને 
ત્યાગ કરવો પડે છે. કમમાં કમ પોતાની 

પૈસા મેળવવાની ગ્રવત્તિને થોડી પણુ મોળી કરવી પડે છે, અનેક 
નાનીમોટી સંસ્થાઓ તેના કાર્ય કરનારાઓની શિચિલતાને લીધે 
નિષ્પ્રાણુ જેવી ચાલતી આપણે ન્નેઈ એ છીએ; કારણુ, પોતાની. 
સુખાસક્તિતે થોડો પણુ ત્યાગ કરી તે સંસ્થાને અપનાવવા માટે 
પૂરતા.સમાણુસો મળી આવતા નથી. ખીજ ગ્રશૃત્તિએની બાભતમાં ગમે 
તેમ થાય, પણુ જે વિચારે। એવા હોય “કે તેનો કથારેય પણુ સ્વીકાર 
ડર્યા વિના સમાજને ' ચાલવાનું નથી એવી આપણી દ૬ટ પ્રતીતિ 
થતી હોય, તે વિચારોને અંગે જર્‌રની પ્રવૃત્તિને લોક કે સરકારના 
ભયથી; અથવા “પહેલ કાણુ કરે ' કે “ હું એકલો શું કરવાનો હતો” 
એ વિચારથી નને આપણે અટકાવી રાખીશું, તો આખરે ન્ન્યારે 
“પરિવર્તન ચશે ત્યારે તેતો આઘાત કેટલે। ભયકર થયે, અને તેને પહોંચી. 


વળવા સાટે.તથા તેના ,સપાટામાંધી બચવા માટે સમાજ કેટલો ઓછે 
રાક્તિવાન બન્યો હશે તેનો આપણુને "ખ્યાલ નથી એમ કહેવું જેઈ એ. 


$ એક દછાન્તથી આ સમજીએ. એક વેપારીને વર્ષોવર્ષ ખોટ 
આવતી હાય સમને પોતાની મિલક્ત ધસાઈ ગઈ છે એમ ખાતરી 
થઈ. હોય, પણ: પાતાના કુટુંબીએને આધાત 

“રૃવાળિચા,વૃત્તિ' પહોંચરો.તથા. ખૂબઃ કરકસર કરવી પડશે,,. 
. અને-તેથી, ધરતી અણુસમજ વ્યક્તિએ કદાચ. 

ક્લેશ કરસે:એવી: ખીકથી:તે ખરી હકીકતને દખાવી રાખે, અને: 


૧૯૪ 


અર્થમાં દેવાળિયા વૃત્તિ 


વર્ષો સુધી હટીએ આપીને ન્તહોજલાલીનો ડોળ ચાલુ રાખે, તેને. 
જ્યારે આખરે ઘડે ફટી ન્યુ જ, ત્યારે કેટલો તીવરતર આધાત 
સહન કરવો પડે છે તેના સમાજમાંથી ધણા દાખલા મળી આવે 
જે. ત્તે પહેલાંથી જ સાચી વાતો! જણાવી તે પ્રમાણે જવનમાં 
- કેરફાર કરવામાં આવે તો જે ડુડુંબીઓ લે!ડા ક્લેશથી સાદા 
ક અનુટૂળ થઈ શકત, તેમને એકાએક નવી સ્થિતિને 
નંછૂટકે અનુકૂળ થવું કઠ&ણુ થઈ પડે છે, અતે પછી પ્રયત્ન હતાં 
કરઠણુ વનને પોતે રેવાયેલાં નહિ તેને નિભાવવાની કર્જ 
આવી ન છે, અતે ચિંતા, રોગ અને અકાળ મૃત્યુના ભોગ ચવું 
છે. આવી ૬ંત્તિને આપણે “દેવાળિયા વૃત્તિ કહીઞો છીએ. 
સામાજિક, રાજ્કીય અને ધાર્મિક બાબતોમાં પણુ દેવાળિયા 
-ૃૃત્તિની અછત નથી હોતી. નછૂટકે જ સત્ય પરિસ્થિતિને અનુસરડું, 
ત્યાં સુધી તાત્કાલિક પેયતે જ પસંદ કરવું--એનું જ નામ દેવાળિયા 
વૃત્તિ. પછી સત્ય પરિસ્થિતિ આવ્યા વિના તો રહેતી જ નથી, 
સઅતે નછટકે જે સ્થિતિને વરા થવું પડે તેમાં સમજપર્વક તેતે 
અતુસરવામાં જે સમાધાન રહે છે તે મળતું. નથી. 
દૃશતું ધન વધતા ને વધતા પ્રમાણુમાં દર વર્ષે ધસડાતું જાય 
જે” ભાગ્યે જ એવો કોઈ ધંધો છે કે જેમાં કેવળ કોઈ દેશી વસ્તુને 
ઝે પ્રામાયિકપણે ઉંપન્નવી અને વેચવાથી ને 
“અથમાં રવાળિયા કાંઈ બચત રહે તેથી કોઈ સકહ થવાની 
* થૃત્તિ આરા રાખી રકે. બધાંનાં ભાગ્યો સટ્ટાતી 
. હારજીત, ભેળસેળ, ખોટા માપ કે ગ્રાહકનીઃ 
આ કાઈ છેતરપીંડી ઉપર જ અવલંખી રહલાં છે. સમાજને! 
અધિ દક્દ્રી વર્ગ ભૂખમરાને લીધે નિમિત્ત મળતાંની સાથે મરતો 
કય છે; દરિદ્ર-'વર્ગ 'અધ્તિ 'દરિદ્ર થતો' તય છે, અતે મધ્ય 


પ 


ન્ઝે 


પડે 


ક્હૃંપૈ 


સત્યમય જીવત 


વર્ગને મષ્યમપણાનેો ડોળ કેમ ચાલુ રાખવો એ કડણુ ને કઠણુ. 
ભાસતું “નય છેઃ આ દેશની આર્થિક પરિસ્થિતિ. 


સ્વદેશમાં “કે પરદેશમાં કોઈ પણુ ઠેકાણે માનભંગ થવાના. 

ભય વિના વસવું અરાક્ય; પુસ્ષની કમાણીને। કાંઈક આધાર સરકારી 

તંત્ર હોવાથી સ્ત્રીને કે દીકરાને પણુ દેશની 

રાજકીય ગ્રૅશૃત્તિઓઆમાં ભાગ લેવો અશક્ય બને એવું 

રૃવાળિયા વૃત્તિ ભયભરેલું માનસ; જલિયાંવાલાની પુનરાવૃત્તિની 

સદૈવ શકયતા; ગ્રશ્નના મત વિરુદ્ધ જ નહિ, 

ચણુ ગ્રનનની ઉન્નતિને વિધાતક અને ગ્રજાતું અપમાન કરનારા 

અને એમનો તેન્ેભંગ કરનારા કાયદાએાની રચના અને અમલ; 

લાંચરુશવત અને ઉડાઉ પગારવાળી તોકર્શાહી; અંતઃકરણ કે 

પ્રશ્ન કાઈ નેષે જવાબદાર નહિ એવા રાન્નએ।; નિષ્પક્ષપાત ન્યાયને 
અભાવ: આ દ્દેશની રાજ્છીય પરિસ્થિતિ. 


આ જગતમાં નાનામોટા સર્વે મતુષ્યોમાં સ્વાભિમાનની 
નતઝૃતિ ઉત્પન્ન થયેલી જણાય છે, અને તે અચૂકપણે મ્રગતિ કરતી 
માલૂમ પડે છે. માનવગ્રેન્નના ઉત્તરોત્તર 

સામાજિક અભ્યુદય માટે એ ન્નગ્ૃતિને વધાવી લેવી અને. 
રૃવાળિયા વૃત્તિ તેને યોગ્ય વળણુ આપવું એ જ યોગ્ય જંત્તિ 
ગણાય. માણુસ-માણુસ વગ્ચે પૂન્ય-પૂજક- 

ભાવને! જે કાઈ સાચો! પાચો હોઈ શકે તો તે કેવળ ચારિત્રની 
ઉચ્ચતાનો જ હોવો ધટે; જે કોઈનો બહિષ્કાર યોગ્ટ કહી શકાય 
ત્તા તે ચારિત્રના દોષને લીધે જ; પણુ તેને ખદલે કેવળ જન્મના 
“ ધનના નિમિત્તથી રંગનું, વર્ણ્નું, કુળનું કે લિંગનું અભિમાન 
શમયવા અપમાન” તે અભિમાનના ખળે ખીજએનું પદ્ધતિસર દલન; : 


૧૯૬ 


ભાવિ ક્રાન્તિની ભર્યકરતા 


“વ્યક્તિ, કૃડુંબ, સમાજ અને દેશ સર્ઈેનાં સત્તત, દૃવ્ય અતે સમયને। 
સ્મપવ્યય ઢરતારી ર્હિએ।ઃ આ દેશની સામાજિક પરિસ્થિતિ. 


ધાર્સિક પદિસ્થિતિતો ચિતાર આગલાં પ્રકરગામાં આવી 
«૪ ગયે છે. 


ડૂ આ પરિસ્થિતિને બરાબર સમક લઈ દરિદ્ર વર્ગને છવનનું 
ધારગુપાપણું શકય ચાવ એવી રીતે પોતાના છવનના આર્દર્શે 
અને વ્યવકા૨ ધનિક વર્ગ ન બદલે; ૨1૦૮દ।રી 
ભાવિ ફ્રાન્તિની લોકા પ્રન્તતું તેન્ટ વધે અતે કલ્યાગુ થાય 
ભય"કરતદ ઝેવી રીતે રાન્‍્યપદ્દિ ન બદલે; સમાજના 
ઊપલા વગો નીચેના વર્ગો કચરાય નહિ એવી 
રીતે સમાજનું બંધારણુ અને રૃદિશ્ય॥ા ન બદલે; અને ધર્મના 
નેતાએ! મૃઢ અત્રે, મમતા અતે અખુટ્દયુક્ત માન્યતાઓને 
જાડી સાચી ધાર્મિક વૃત્તિ 'ળવવા પ્રયાસ ન કરે તો એ સર્વેનું 
પરિણામ એક દિવસ કૈંચ વિષ્લવતે તેમજ બોલ્શેવિઝમને બુલાવે 
એવું ભયંકર ન થાય તો આશ્ચર્ય ગણાય: બલકે, એક જ રીતે 
ડદાચ ન ચાયઃ તે આખી પ્રનત ઉતાવળે મરખણપથ્રે લાગી જવાથી. 
ઝએ પરિવર્તન કદાચ સમાજની એકેએક ૬'મારતને પાયામાંથી 
ઉખાડી નાંખે એમ ખતે; સારું દ ખરાબ એકે મકારનું રાત 
સ્થિર ન થાય; ધન હોવું ગએ જ અપરાધ બને; વણુતી શ્રદતા જ 
“દુઃખનું ફાર્ણુ થઈ પડે; અતે ધાર્મિકતાનો અંરા પણુ રહલો નથી 
ગએેમ “કેટલોક કાળ લાગી આવે. એમ પણુ ખને કે આ પરિણામે 
-ચયઆજે થેાડાવત્તા પ્રયત્નથી અટકાવવાં શકય હોય, અને એ મ્રયત્નો 
વિષે આજે ખેપરવા રહીગે તો એવો કાળ આવે કે પછી ભારે 
ગ્રયત્ને। કર્યા છતાં તેને અટકાવી શકાય નહિ. 


૧૯૭ 


સત્યમચય જીવત 


જવનના ઉપર અસર કરનારા સિદ્ધાન્તોને સ્વીકાર કરવામાં 
શિથિલતા રાખવામાં આવે તો કેવાં ભયંકર પરિણામો આવી રકે 
એનો સ્પછ્ટ ખ્યાલ આપવા આટલું લખવું પડયુ. હવે પાછા મૂળ 
ચર્ચા પર આવીએ. 

$ સિદ્ધાન્તને વ્યવહારમાં મૂકવા સામે ખીજી એક દલીલ 
કરવામાં આવે છે તે એ કે એને માટે હજુ યોગ્ય સમય નથી 

આવ્યો. આ પ્રકારના બચાવમાં બે જુદી- 
સમયની જુદી બાબતો સમાય છે. એક તો એ કે નવા 
અયોગ્યતાની દલીલ વિચારને અતુમરીને જીવન અથવા ગંસ્થામાં 
જે ટ્રેરફાર કરવા પડે તે ડ્રેરફાર માટે સમય 
નથી આવ્યે।. ખીજી એ કે તે નવા વિચારને સમાજમાં ફેલાવવાને, 
વિસ્તારથી સમશ્નવવાતે અતે તેતે જેર આપવાને, તેમજ તે 
વિચારનો સમાજ પાસે અમલ કરાવવાતું કાર્ય સહેલું અને સફળ 
કરવા માટે પુષ્કળ મસાણુસોને એક પ્રકારતો સિદ્ધાન્ત માનતા 
કરવા તનતોડ પ્રયત્ત કરવાને સમય નથી આવ્યો. આ ખે બાખતો 
સાવ જુદી જ છે. પહેલી વસ્તુ માટે સમય કદાચ ન આવ્યે। હોય, 
પણુ ખીજ પ્રૃત્તિ માટે તો હંમેશાં સમય આવેલો હોય છે જ, 
હરઘડી મુદ્દત જ હોય છે. 

આ ખીજી વસ્તુનો વિચાર ચોથા પ્રકરણુમાં થઈ ગયે! છે, 
તેથી એની ચર્ચા ફરીથી કરવાની જર્‌ર નથી. માટે નવા વિચારને 
અનુસરીને જીવન અથવા સંસ્થામાં જે ફ્રેરફાર કરવા પડે 'તે 
*ૃરકાર કરવા માટે સમયની 'યોગ્યતા કેવી રીતે તપાસવી તેને! જ 
વિચાર કરીશું. 

જાઈ માણુસ પોતાના પાડાોશીઓતે તુકસાન કર્યા વિના. 


૧૯૮ 


તાત્ડાસિક ઉપષોઈઓગિતાની દલીલ 


પોતાને! વિચાર જેટલે અંગે અમલમા મૃકી રે તેટલે અંશે તે! 
તે વિચારનો સાક્ષાત્કાર કરવાનું મુદ્ત હરધડીએ છે. પણુ «યારે 
મ અથવા સંસ્યામાં કરવાતે] કેરફાર એવે! હેય કે 
તેને અતેક લેક્ટિતી સંમતિ અને સહકારની જરર હેય તો પૂરતા 
માષ્યસા તે આપવા ત'ાર છે ક તકિ તે સવાલ જરૃર રછે. 
ફે પોતાને પ્રા થયેછું સત્ય સ્વીકારવાતે સમાજ તયાર 
તથી એ વિચારથી જે માણસ «તળે પોતાતે તે સત્ય હાથ ત 
લાગ્યું દાય એવી રીતે વર્તન રાખે છે તે 
તાત્કાલિક પોતાના વિચારતું સત્યાનાશ વાળે છે. 
ઉપષ્ોગિતાની દલીલ ઘણીવાર એવી દલીલ કરવામાં આવે છે કે 
સમાજને અમુક નવા સિદ્ધાન્તતે અતુસરીને 
પોતાના જવનમાં ટર્કારો કયારેવ કરવા તો પડશે જ, છતાં 
લોકમત તયાર ન થાવ ત્યાં સુધી ચાલુ સેસ્થાતે અતુસરગું ટીક 
છે, કાશ્ણુ કે તે તુશ્ત માટે દ્વો ટીક કામ આપે છે. લોકમત 
પરિપકવ ન હેય ત્યાં સુધી થાલુ પ્રેણાલિકા નિર્મળ ન કરવી 
બઇ ઝે અથવા તેમાં ભારે ફ્રેરકાર ન ટરી નાખવા જેઈએ એ 
ટવા મારે આ મોગ્ય દલીલ ચઈ શકે ખરી. પણુ એથી એમ 
'સિદ્દ થતું નથી ક જે લેદ એવા સુધારા માટે આતુર હોય 
તેમણું તે સુધારા અનાવસ્યક કે અનિદ્ટ છે એવી માન્યતા દેખાડી 
ખોલતાં અને વર્તતાં રહેકું. તેમન, એથી એમ પણુ સિદ્ધ થતું 
નથી " જેએ 'ાઈ માન્યતા અથવા ગ્રણાલિકાતે તાત્ટાલિક 
ઉપયેગની માનતા હૈય તેમણે તે ઉપયાગ તરક જ લક્ષ રાખકું 
અને એ કેવળ તાત્કાલિક અયવા થૅ!ડા સમય માટે જ છે એ વાત 
ભૂલી જતી. એ “વળ ચેડા સમયની જ ઉપયોગિતા છે, એ વાત 
પણુ એટલી જ મહત્ત્વની છે. 


૧૯૬ 


સત્યમય જીવન 


આપણી ગ્તાતિવ્યવસ્થાનું ઉદાહરણુ લઈ આપણે આ વિષયને 

તપાસીશું. જેએ એમ માને છે કે હાલ જે નાતીનાની ત્તાતિઓ 

છે તે યોગ્ય જ છે, અને તે એમ જ રહેવામાં 

સ્ઞાતિવ્ચયવસ્થા સમાજનું ડલ્યાણુ છે તેમને વિષે કશું કહેવાનું 

નથી- એથી આગળ, જેઓ એમ સાનતા 

હોય કે સ્તાતિઓ ઓઈઇી હોત તો ટીક હતું, પણુ અનેક છે તેથીચે 

ડશું નુક્સાન નથી; ઊલડું, તેએ અનેક પ્રકારે ઉપયોગી જ છે; 

અતે તેથી રચનાત્મક ઉપાયો વડે જ્ઞાતિઓઆને એકત્ર કરવાના 

ઉપાયો! થોજવામાં ન આવે ત્યાં સુધી તેને નભાવી રાખવી ન્નેઈ એ 
એમ માને, તેમને વિષે પણુ કાંઈ કહેવાનું નથી. 


પણુ જેઓ આ ખે પક્ષમાંના નથી, પણુ એમ ખાતરીપૂર્વક 
માને છે કે ત્તાતિઓનું અસ્તિત્વ હાનિકારક છે, તેની આવશ્યકતા 
સમાનનારાઓની સંખ્યા ઘટતી જય છે, તે ગ્રેજના વિકાસને 
અટકાવે છે, આચારતે સન્માર્ગે દોરવાની શક્તિ તેનામાં રહી નથી, 
-હતાં સમાજતું અસુક કાર્યે તેનાથી સરે છે, તેઓ નને આટલાં 
જ કારણુથી જ્ઞાતિનું અસ્તિત્વ નેખમસાં આવે કે એવું બંધારણુ 
ઢીલું થાય એવું કશું ન ખોલવા કૅ કરવાની ૬ૃત્તિ ધારણુ ડરે, 
તા તેઓની એ નિષ્ક્રિયતા સત્યતો ભેગ કરનારી અને અપરાધ- 
રૂપ ચાય. કારણ, અસુક પ્રણાલિકા અથવા માન્યતા સંપૂણ રીતે 
ચોગ્ય નથી એવી જેમની ખાતરી હોય તે સૌની કૂરજ છે કે 
તેમણે તેની ખામીઓ સ્વીકારવી અને તે તરક લોકેાતું ધ્યાન 
ખેંચવું. પછી ભલે તે ખામી દુરસ્ત કરવાની તેમને તક ન મળે 
% તેમનામાં આવડત ન હોય. 

ગએ જ ગ્રમાણે દેશની રાન્યપદ્દતિ લઈએ. ચાહે તો એમ 
સાતા કે હાલતું રાન્યબંધારણુ અતે નતોકર્શાહી અસુક ગ્રકાસ્નું 


ા *્‌૦૦ 


રાજ્યપહત્તિ 


ફામ સાપી રહી છે, અને “ ગ્રન્ન જે વતની રાજ્યપદ્દતિને લાયક 
“હેય તેવી જ ટંમેશાં મેળવી શકે છે? એ ન્યાયે એને ઉખાડી 
નાંખવી અઅશકચ છે. તાં આપણે જે એમ 
રાજ્ત્યપદ્ધતિ પાણુ માનતા છહેઈએ કકે પ્રચલિત 21૦૮- 
બંધારણ પ્રેઃ્નઝીય અધિકારવિનાનું મંડળ છે, 
તે અધિકારનો ખોરા ભાસ કરાવી છેતરામણમાં નાંખે છેં, તેની 
રાત્યવ્યવવસ્યા અતે તોફરરાષી ગ્શ્નનું થાપપગુ કરનારી છે, અને 
તેના ટાયદા પ્રશ્નનું તેજ «ગૃતારા છે અને તેને અંતે કેરવ્થે જ 
છૂટકો છે; તો આપણે એટલું તો કરવાને જરૃર બંધાયેલા છીએ 
ક આપણા એ નિદઢતે આપભે છુપાવીએ નહિ, અને જેનાથી ગએ 
રાત્યપહ્દતિને લેશા માત્ર પણ પોષણ મળવાને! સંભવ રહે તેવાં સર્વ 
સકારનાં ત્નહેર યા ખાતગી કામેઈ અને ક્રિયાએમાંથી અત્યત 
-સંભાળપૂર્વડ દૃર રહીએ; અને તે પ્રત્યે તેમજ તેનાં--અલબત, ખોટાં 
“વર્તનો પ્રત્યે યોગ્ય ગ્રકારતો! તિરસ્કાર અતે અણગમા ઉત્પન્ન 
ચાય ગઝેવ્રી રીતે લોકમત કેળવવા માટે આપણે ચાલે તેટલે 
મભાવ શ્રલાવીએ. 


ગેજ ગ્રમાણે આપણાં દેશી રાતનો લે. ત્યાં સુધી ઇગ્રેજ 
“અમલ તીગેતી ગ્રત્તતે। સ્વવત્રતાને! “કોયડો! સંતોપકારક રીતે ઊકલે 
નઢિ, ત્યાં સુધી દેશ! રાજ્યોમાં ખેજવાબદ્ારી 

રશી રાજ્યો અને નનેહુકગી વર્તનની જે સર્દેવ શકયતા છે 
તેતો ઇલાજ તે રાન્તોઈની પ્રનત પાસે પણ 

-ન દોય એમ બતે. છતાં ને આપણે ગમ માનતા હોઈએ કે 
ગર્જવાડાએ અનેક રીતે દીતતાની ટેવ પાડવામાં, નિકૃષ્ સામાન્ત્કિ 
-આદર્રાય પોષવામાં અતે પોતાની પ્રજ્નમાંથી સ્વાભિમાનની લાગણી 
-“ખેછછી ફરવામાં ભાગ ભરે છે, તથા દેશી ૨ન્‍્નઓએ પ્રન્ન પ્રત્યેની 


૧૦૧ 


સત્યમય જીવન 


જ્વાખદારી કખૂલ કર્યે જ છૂટકો છે, તો આપણે એ નિશ્ચયને 
છીુપાવીએ નહિ, અને રાજદરખારેમાં ખ્રુશામત, ખટપટ વગેરેનાં 
જે જે અધમ અને અવનતિ કરનારાં તત્ત્વો હસ્તી ધરાવે છે અને 
ત્યાંથી જ બહાર ફેલાય છે, તે તે તત્ત્વોને જેનાથી લેશમાત્ર પણુ 
પોષણુ મળવાને સંભવ રહે તેવાં સર્વ પ્રકારનાં જહેર કાર્યો અને 
ક્રિયામાંથી અત્યંત સંભાળપૂર્વક દૂર રહીએ, અને તેવા દોષવાળાં 
વર્તન પ્રત્યે યોગ્ય પ્રકારને તિરસ્કાર અતે અણગમા ઉત્પન 
(થાય એવી રીતે લોકમત કેળવવા સાટે આપણે ચાલે તેટલે! 
સમભાવ યલાવીએ. 

આસ વર્તવામાં આપણને સાથ આપનાર ખીજુ કેઈ નથી, 


એ મુદ્દો અસ્થાને છે. 

હુ રઞાજકારણુમાં કેરઈક સિદ્ધાન્ત ન્યારે તકરારતે મુદ્દ થઈ 
પડે છે, ત્યારે લોકો તે સિહદ્ધાન્તનો એની છેવટની હદ સધી અમલ. 
કરતા નથી, પણુ “ છૂટછાટ અતે આપલે *-- 
છૂટછાટ અને કાંઈક જ્તું કરતું અને કાંઈકે મેળવવું--એ 
આપલે વહેવારુ નિયમને અનુસરે છે. ખર્ક કહે છે કે 
“ તમામ રાજ્યપહદતિ, અરે 1 દરેક માનવહિત 
અને ઉપભોગ, દરેક સદ્દયુયુ, દરેક વિવેકભર્યું કાર્ય સૌતેો આધાર 
“છૂટછાટ અતે આપલે ના સિદ્ધાન્તના અથવા સત્ય વિષેના 
આગ્રહના જર્રન્નેગા ત્યાગ ઉપર જ છે.” આ વર્તનમાં ઘણું ડહાપણુ 
અને સત્ય રહેલું છે ખરું. પણુ અહી સિદ્ધાન્ત અથવા સત્યને 
અથે ઘણુંખરુ અમુક હક જેટલો જ થતો *નેવામાં આવસે. 
[તાં, “ આપલે અને છૂટછાટ 'નો અર્થ એ નથી કૅ ખે પ્રકારના 
સિહ્ધાન્તમાંથી એકને તિલાંજલિ સળે અતે ખીનનતું નિરંકુય 

રનર 


ન 


ધગ્ધાન્તતા અમલમાં મુરડેલીએ! 


સાત્રાત્ય થાય, અચત્રા બસે મટારના સિદ્ધાન્તોને તિલાંજલે 
મળે, અને તેમાંથી કાંઈકે “દ તૃતીય ' નીકળે કે જેમાં બલેના 
લાબ આવવાતે બદલે બલેનતા ગેરલાબો જ આવી ત્તય. ખર્ક જે 
ડવા માગે છે તે એટલું ૮ છે જ આપણા સિદ્ધાન્તતો અમલ 
થાય એવા તતારે આપયા આશ્રહ કરીએ, ત્યારે સિદ્ધાન્તને નામે 
આપણે એવો મૃતાશ્રક ન બતાવીએ કે ઝાલેલું નાદ ટીલુંયે ન 
કરીએ, પણુ જે વસ્તુસ્થિતિમાં તે સિદ્ધાન્ત લાજ પાડવાતો હોય 
તેનો સંપૂણું વિચાર રાખીએ. આપણે જે સાધનોદારા કામ 


જ. 


લેવાનું તય તે સાધતોનું તાન, તેમજ તેમની તાસીર જેઈ ને, 
આપા સિદ્ધાન્નના ચશ્રકમાં કેટલી છટછાટ મૃક્વાતો અવકાશ 
છે તેનું તાન પ્રયમ હાવું આવશ્યક છે, મૃટતી જેમ કેવળ તાકિક 
પરિપૂણીતા તરક ધરુ જતું એ જે સામાસ્તિક પરિસ્થિતિ સાથે 
કામ લેવાનું હોય તેતે વિષ અન્તાન બતાવવા નેવું છે. સંપૃણી 
પરિવર્તનથી લેશ માત્ર ઓછું મળે તો તેતો તિરસ્કાર કરવા ગએ 
જૃલ છે. એવા કેર્ફારા થઈ શકતા હેવ તોપણ તે વારવાર કર્યા 
ડર્વાતે વૈયાર ચઈ «૮વું એે આંધળિયા જત્તિ છે. 


દદન 


ડ આ વિષયતો હજુ જરા ઝીણુવટથી વિચાર કરીએ. એક 

સિદ્ધાન્ત ઉપર રચાયેલી વ્યવસ્થાને બદલે 

સિ-દ્રાન્તના ગ બીન્ત કોઈ સિદ્ધાન્ત ઉપર વ્યવસ્થા 

માગા રચવા પ્રયાસ કરવામાં આવે ત્યારે ત્રણુ 
કારણુથી મુશ્કેલીએ ઊભી ચાય છેઃ 

(૧) માત્ર નવો સિદ્ધાન્ત યોગ્ય હોય અને-જૂનો સાવ. 

ખોરા જ હેય; 
(૨) જૂતા અને નવા બત્ને;સિદ્ધાન્તામાં થ્રોડોથેડા સત્યાંરા 


ન્.,૦૩ 


સત્યમય જીવન 


હોય, અને તેથી ખત્ને વચ્ચેના તારતમ્યમાં જ સત્ય આચરણુ 
“રહેલું હોય 


(3) બત્વે પ્રસંગમાં, જે કાંઈ સુધારે! સૂચવવામાં આવે તેને 
લીધે સમાજને 'કે નિર્દોષ વ્યક્તિએ।ને એ!છામાં ઓછી અગવડ કકે 
"નુકસાન થાય તે નનેવાની કરજ. 


હવે, ન્યાં પહેલી પરિસ્થિતિ હેય ત્યાં સિદ્દાન્તને! તાત્વિક 

સ્વીકાર કરવાની બાબતમાં કાંઈ છૂટછાટ મૂકવાની હોય નહિ. પણુ 

સમાજને કે તેની નિર્દોષ વ્યક્તિઓને એષામાં 

ખ'ડસુધારા ઓછું તુકસાન કે અગવડ થાય એ ન્નેવાની 

કૂરજ રહે, અને એને અંગે સુધારાનો અમલ 

*જુદાજુદા હપ્તાથી કે બીજી કાઈ થોજનાથી ધીમેધીમે કરવામાં 

“આવે. આવી છૂટછાટ અથવા આપલેમાં સુધારકતો સિદ્ધાન્તના 

“યાગ નથી, પણુ ન્યાયખુદ્ધિ છે. ન્યાયખુહ્ધિવિનાનો સત્યાગ્રહ 
હોઈ શકે નહિ. 


દા'ખલા તરીકે, ધારે 'કે દરેક રાન્ય જે સિદ્ધાન્તતે અવલંખી 
રાયતું દેડું વર્તમાનકાળમાં વધાર્યે જ ન્નય છે અને ભવિષ્યની 
ગ્રનજન ઉપર કરતે! ખોન્ને નાંખ્યે ન્નય છે, 

રાજ્યનુ' દેઠીું એ સિદ્ધાન્ત સાવ ખોટા છે એમ સ્વીકારવામાં 
આવે, અને કરાઈ પણુ રાત્ત્યને ભવિષ્યની 

ગ્રન પર કરતો ભાર નાંખવાનો અધિકાર જ નથી એવો સિહ્ાન્ત 
રજૂ કરવામાં આવે, અતે તે સિદ્ધાન્તને અનુસરીને રાનયતું ખધું 
રૃવું માંડી વાળવાની સચના કરવામાં આવે. હવે, આ ખીન્ને 
સિદ્ધાન્ત સાચે! હોય તેોચે એકાએક બધું દેવું માંડો વાળવાથી 


ર્ન્૪ 


રિ 


રાન્ત્યતું દેવું 


સમાજમાં જે આર્થિક ઊથલપાથલ, અગવડ અતે નિદય વ્યક્તિ- 
એને તુકસાન થાય તે અટકાવવા માટે એ દેવું માંડી વાળવાની 
પદ્દતિમાં કાઈક પ્રકારના કમ અતે હપ્તા દાખલ કરવામાં આવે 
તો તે છૂટછાટ કે આપલે સિદ્ધાન્તત્યાગ ન હોઈ, ન્યાયખુહ્ટિનું 
જ પંદિણામ છે એમ કહેવાગે. 


પણુ, બીછી પરિસ્થિતિ હેય ત્યાં જ ક પ્રશ્રો ઉત્પન્ન 
થાય છે, એટલે કે ત્યાં સત્ય કાઈ પણુ એક જ મિદ્ધાન્તનો 
સર્વસ્વ અમલ કરવાથી ન જવાતું હોય, પણ ખે કે વધારે 
સિદ્ધાન્તાતે। વિવેકયુક્ત અમલ કરવાથી જળવાતું હોય. આવે પ્રસંગે 
સત્યને કાંટા બરાબર જેટલે ઊભે! રહે છે એ ઠરાવવું કડગુ હોય છે. 
જુદીજુદી દષ્દિશ્ને જેનારી જુદીજુદી વ્યક્તિએ એક મત પર 
આવી શકતી નથી. આથી આવા પ્રસંગોમાં આપેલી ઇટછાટ "ક 
આપલેમાં સિદ્ધાન્તત્યાગ ચયો કે ન્યાયખુદ્ધિ «ટ વપરાઈ એ 
ઠંરાવનું મુશ્કેલ હેવ છે. પ્રામાણિક અને નિઃસ્વાય બુદ્ધિના માણુસે। 
આમાં ને નિર્ણય કરે તેને સ્વીકારવો એથી વધુની આમાં 
અપેક્ષા રાખી શકાય નહિ. 


દાખલા તરીકે, ઊપલી દેવાની બાબતમાં «૮ બે સિદ્ધાન્તો 
રતા છે? ગેક એ કે 2ર સર્વે તતતનાં મે!ઢાં ખર્ચતાં કાર્યો 
પોતાના “૮ કાળતી ગ્રન્તના ઉપર નાંખીને ઉકેલે, તેના કરતાં દેતું 
કરીને ઉકલે ઝો વધારે ડીક અતે ન્યાય્ય પધ્મ્‌ છે, કારણુ 5 એથી 
રાન્મનતી *્િથિર્તા અને શામ વધે છે, અને એ ટાયૉનતો લાભ 
જાવિષ્યની પ્રન્નને પ'ગ્‌ મળવાનો હોય છે; અતે બીને એ કે 
રાશ પોતાની સુકકેલીએ દુર કરવા મારે ભવિશ્યતી પ્રશ્ન પર 
ડરના બોને વધાર્ષે કય એ અન્યાય છે, કારષ્યુ કે એ દેડું કરી ફે 


રેફ્મ 


ક્ષત્યમય જીવન 


શકાતું નથી અતે ભવિષ્યની પ્રજ્ન વધતા ને વધત! કરના ખોન્ન' તળે' 
કચડાતી જ જાય છે, અતે લાભો તો અતુભવાતા જ નથી. આ" 
બતે સિહ્ધાન્તો અધૂરા છે, અને બન્નેમાં કાંઈકે વાજખીપણું પણુ 
છે. આથી સત્ય અતે ન્યાયયુકત વ્યવહાર એ ખેમાંથી કેઈ એક જ” 
સિદ્ધાન્તના પૂરા અમલમાં નહિ, પણુ બન્ને સિદ્ધાન્તોના ન્યાયયુકત 
મેળથી ઠરાવેલા ધોરણુમાં રજ્લો છે. 


વળી એક બીને દાખલો લઈએ. ચંત્રયુગે ઉત્પન્ન ફરેલી 
સંસ્કૃતિથી અનેક અનર્થા નિર્સાણુ થયાં છે ખશાં; ૭તાં એ અનિષ્ટો 
જેમજેમ નિર્માણુ થતાં જય તેમતેમ તે 
ય“ષયુગ દરેકને દૂર કરવા માટે ઉપાયે! શોધ્યા કરવા 
ર એમાં ગ્રગતિ અને પુરુષાર્થ રહેલાં છે--એ એક 
સિહ્ધાન્તઃ અને એ અનિષ્ટ્રાના મૂળરૂપ યૈત્રયુગનેો સદંતર અંત 
લાવવો એ ખીન્ને સિદ્ધાન્ત. સંભવ છે કે યંત્રયુગનો સદંતર અંત * 
લાવવો એ પણુ સાચો માર્ગ ન હોય, અને યંત્રયુગની સંસ્કૃતિને 
છેવટની હદ સુધી વળગી રહેવું એ પણુ સાચો માગ ન હોય, પણુ * 
“કાઈક ઠેકાણે ખદીઓને દૂર કરવાના પ્રયત્નો સાથે યંત્રયુગનું પોષણુ 
ગમાં સમાજનું હિત રહ્યું હોય. અસુક એક ખાખતમાં યંત્રના 
વપરાશની 'સમૂળગી મનાઈ કરવી ન્નેઈએ એમ ખાતરીપૂર્વક 
નિશ્રય કરવામાં આવે,* ત્યારે પણુ' એ નિશ્ચરયનો અમક્ષ ડરતી 
વખતે'તે પહેલાં જે લોકો યંત્રામાં* પડી ચૂકયા હોય તેમને' 
અગવડ કે નુક્સાન થતાં અટકાવવા માટે એ મનાઈની રીત હળવી * 
કરવી-પડેઃ તા' તે સિદ્ધાન્તત્યાગ ન કહેવાય, પણુ ન્યાયખુદ્ધિથી” 
ડેરોવેલ્ું ધોરણુ-જ કહેવાય? એ જ ગ્રમાણે કાઈ નવું યંત્ર દાખલ” 
કર્યા પહેલાં એવા જ ગ્રકાર્તો વિચોર*૩ર્વામાં આવે તો તે પણુ” 
યાય જ" કહેવાય. ' 


સ્બ્ફૅઃ 


સિદ્ધાન્તવ્રાતક તાતા સુધારા 


પણ જે બાબતમાં યંત્રના વપરાશની બિલકૂલ મનાઈ કરવી જ 
યોગ્ય હોય ત્યાં, મતાઈ તે ખદલે વપરાશની ઉપર ભારે કર્‌ નાંખવે 
કે ખીન્ને કોઈ અંકુશ મૂકી કામ ચલાવવું--એ પ્રકારતી છૂટછાટ 
એ સત્યામ્રહત્ણાગ ગણાય. દા. ત., જે આપણને એમ લાગવું 
હોય કે મશીનગન જેવાં માણુસતે મામ્વાનાં સાધતેોની અથવા 
ભાર ખે'ચવાની મોટર ગાડીએનેો અમુક કારણુ સિવાય ખીન્ન 
પ્રસંગોમાં ઉપયોગ કશ્વાની મનાઈ જ થવી યોગ્ય છે, તો મોટા 
કર્‌ ખેસાડીને મશ્ષીનગન “ક મોટર ગાડી બનાવવાની “કે વાપરવાની 
છૂટ આપવી એ સિદ્ધાન્ત સાથે અનોગ્ય છૂટછાટ કરી કહેવાય. પણુ 
ગએવી મનાઈ સાથે, એવી મનાઈ નહોતી તે દરમ્યાન, જેએ ગના 
માલિક હોય તેમતે થનારા તૃક્સાનને હળવું કરવા માટે કાંઈ 
ચોજના કરવી પડે તો એ ન્યાય હોઈ શકે. એ જ ગ્રમાણે દાર્‌ વિષે 
પૃણુ કહી શકાયથ. નને દાર્તી બંધી કરવી એ જ ૪ હોય તો દાર્‌' 
પર્‌ ભારેમાં ભારે ક2 નાંખીતે પણુ પીવાની છૂટ આપવી એ 
સિદ્ધાન્તભંગ કહેવાય; પણુ બંધી કરતી વખતે દાર્‌ના પીઠાના 
માલિકને કાંઈકે તુકસાની આપવી પડે તો એ ન્યાય છે 


આ ગ્રમાણે સિદ્ધાન્તને અમલમાં મૃડવામાં કરેલી ઢીલારા 
એ મોટા સુધારાને ગળી જતારે। નાનો 
' સિગ્ધાન્તઘધ્તક સુધારે છે કે એના પ્રત્યે પહોંચાડનાર ખંડ- 
નાના સુધારા સુધારે છે એ દરેક પ્રસંગે ઠેરાવકું પડે. એમ 
પણુ બને કે એ વિષે સાચો! અભિપ્રાય ખાંધવો 

તેં કાળે રાક્ય પણુ ન હોય. 


ઉદાટરણાર્થ; અસ્પૃક્યતાનિવારણુતો પ્રશ્ન લઈ” એ, નને 
મ સમૂળ ટાળી નાંખવી એ ધ્યેય હેય તો' અસ્પૃશ્યો : 


ર૦૫5 


સત્યમય જવત 


-સકાતું નથી અતે ભવિષ્યની પ્રશ્ન વધતા ને વધતા કરના ખેશ્ન તળે 

ડચડાતી જ ન્નય છે, અને લાભો તો અતુભવાતા જ નથી. આ" 
ખત્ને સિદ્ધાન્તાો અધૂરા છે, અને ખત્ેમાં કાંઈડે વાજ્ખીપણું પણુ 
છે. આથી સત્ય અને ન્યાયયુક્ત વ્યવડાર એ ખેમાંથી કોઈ એક જ' 
સિહ્ધાન્તના પૂરા અમલમાં નહિં, પણુ બન્ને સિદ્ધાન્તાના ન્યાયયુક્ત 
મેળથી ઠરાવેલા ધોરણમાં રહલો છે. 


સિ 


વળા એક બીન્ને દાખલે લઈ એ. યંત્રયુગે ઉત્પન્ન કરેલી 
સંસ્કૃતિથી અનેક અનર્થો નિર્માણુ થયાં છે ખરો; છતાં એ અનિષ્ટા 
જેમજેમ નિર્માયુ થતાં ત્નય તેમતેમ તે 
ચ“વયુગ દરેકને દૂર ૩૨રવા માટે ઉપાયો શોધ્યા કરવા 
ર એમાં પ્રગતિ અને પુરુષાર્ય રહેલાં છે--એ એક 
સિદ્ધાન્ત: અને એ અનિષ્ટાના મૂળર્‌પ યૅત્રયુગનો સદંતર અંત 
લાવવો એ ખીન્ને સિહ્ધાન્ત- સંભવ છે કે યંત્રયુગતો સદંતર અંત 
લાવવો એ પણુ સાચે! માર્ગ ન હોય, અતે યૅત્રયુગની સેસ્કૃતિને 
છેવટની હદ સુધો વળગી રહેવું એ પણુ સાચો માગ ન હાય, પણુઃ 
જાઈક ઠેકાણે બદીઓઆને દૂર ટરવાના ગ્રયત્નો સાથે યંત્રયુગનું પોષણ 
ગમમાં સમાજનું હિત રહયું હોય. અસુક એક ખાખબતમાં યંત્રના 
વપરાશતી સમૂળગી મનાઈ કરવી જેઈએ એમ ખાતરીપૂર્વક 
નિશ્રય કરવામાં આવે, ત્યારે: પણુ એ નિશ્રયનો અમલ કરતી' 
વખતે-તે પહેલાં જે લોકે યંત્રોમાં' પડી ચૂકચા હોય તેમને' 
અગવડ 'કે નુક્સાન ચતાં અટકાવવા સાટે એ મનાઈની રીત હળવી * 
ડર્વી-પડેઃતો' તે સિદ્ધાન્તત્યાગ ન કહેવાય, પણુ ન્યાયખુદ્ધિથી” 
ડરાવેલું ધોરણુ જ કહેવાય. એ.જ ગ્રમાણૅ "કાઈ નવું નંત્ર દાખલ 
ઝર્યાં* પહેલાં એવા જ -્રકારનો વિચો૨- કરવામાં આવે તો તે પણુ' 
ન્યાય જ* કહેવાય. ' . રુ મ 


ર૦૬ 


સ્િશ્્રાન્તશ્શાતક નાના સુધારા 


પણ જે ખાબતમાં યંત્રના વપરાશની બિલટુલ મનાઈ કરવી જ 
ચોગ્ય હોય ત્યાં, મનાઈ ને બદલે વપરાશની ઉપર ભારે કર નાંખવે! 
“% ખીજ કોઈ અંકુર મૂડી કામ ચલાવવું--એ યકારતી છૂટછાટ 
એ સત્યાશ્રહત્યાગ ગણાય. દા. ત., જો આપણને એમ લાગતું 
હોય કે મશીનગન જેવાં માણસને મારવાનાં સાધનોની અથત્રા 
ભાર ખેંચવાની મોટ2 ગાડીઓતો અમુક કારણ સિવાય ખીત્ત 
પ્રસગોમાં ઉપયોગ કશ્વાની મનાઈ « શવી યોગ્ય છે, તો મોરા 
કર્‌ ખેસાડીને મશીનગન કે મોટર ગાડી બનાવવાની વાપરવાની 
છૂટ આપવી એ ગમિદ્ધાન્ત સાથે અધોગ્ય છટ છાટ કેરી કહેવાય. પણુ 
ગવી મનાઈ સાથે, એવી મનાઈ નહોતી તે દરમ્યાન, જેએ! એના 
માલ્ષિક હેય તેમને થનારા નુકસાનને હળવું કરવા માટે કાંઈ 
ચોજના કરવી પડે તો એ ન્યાય હોઈ શકે. ગ જ પ્રમાણે દાર વિષે 
પણુ ટહી રાકાય. તે દારતી બંધી કશ્તી એ જ પ૪ હોય તો દાર્‌ 
પર ભારમાં ભારે કર નાંખીને પણુ પાવાતી છૂટ આપવી એ 
સિદ્ધાન્તલેમ કહેવાય; પણુ' બંધી કરતી વખતે દારના પીઠાના 
સાલિકતે, કાંપ્કે તુટ્સાની આપવી પડે તો એ ત્યાય છે- 


આ ગ્રમાણે સિદ્ધાન્તને અમલમાં મૃકવામાં કરેલી ઢીલાશ 
એ ગોટા સુધારાને ગળી જનારો નાને 
'સિશ્ધાન્તઘાતક સુધારે છે કે એના પ્રત્યે પહોંચાડનાર "ખંડ- 
નાના સુધારા સુધારે છે એ દરેક પ્રસંગે દેરાવડું પડે. એમ 
પણુ બને 'ે એ વિષે સાચે! અભિપ્રાય બાંધવો 

તેં ફાળે શક્ય પણુ ન દોય. 


દાઢરણાર્થ; અસ્પૃશ્યતાનિવારણુતે પ્રશ્ન લઈએ. નને 
ત્તસ્પૃસ્યતાતે સમૂળ ટાળી નાંખવી ગે ધ્યેય હેય તે 'અસ્પસ્યો 


૨૧૦૫૮ 


સત્યમય જવત 


માટે જુદા ફૂવા, જુદાં મંદિરે કે જુદી નિશાળા કરવી એ અસ્પૃ- 
સ્યતાતે નભાવી રાખનારા સુધારા છે એમ કહી શકાય. ખીજી* 
બાજૂથી અસ્પૃશ્યતાનો પૂરેપૂરા નાશ થાય તે દરમ્યાન અસ્પૃશ્ચોને 
પડતી હાડમારી દૂર્‌ કરવી એ અત્યંત મહત્ત્વની તાત્કાલિક- 
જરૃશ્યાત હોઈ એ પૈકી ખધા ન હોય તોય કેટલાક સુધારા પણુ 
ન સ્વીકારવા એ અસ્પૃશ્યોની પ્રત્યક્ષ રિબામણીને સિદ્ધાન્તને નામે 
કાયમ રાખવાતું થાય, ઠેકડેકાણે અસ્પૃશ્યોને માટે જુદી સગવડે।- 
કરવી એને જ નને ટરિજનસેવાને કાર્યક્રમ ખનાવી દેવામાં આવે તો 
તો નાનો સુધારા મોટા સુધારાને ગળી ન્નય એવું પરિણામ આવવાને 
સંભવ છે. પણુ સવર્ણૌમાં જે કાંઈ વિશેષ સંસ્કારો અથવા 
સભ્યતા હોય તે સવર્ણાને મળે, જેથી સમાજમાં તેઓ ખરેખરીનું 
સ્થાન મેળવી લે એવી પરિસ્થિતિ તૈયાર કરવા જે ખાસ ચોજના ' 
ઘડવી, એ જતના નાના સુધારા હોય તો તે મૂળ સિદ્ધાન્તની 
દિશામાં છે એમ કહેવાય. આ ખાખતમાં આજની પ્રવૃત્તિ "પંડ- 
સુધારાની છે ક્રે નાના સુધારા મોટા સુધારાને ગળી જનારા છે 
ગએ ખાખતમાં ચોક્કસ અભિપ્રાય બાંધવ્‌ા કઠેણુ હોય એ શકય છે. 
પણુ આવા વિષયમાં કસોટી કરવાનું ધોરણુ આ પ્રમાણે મૂકી 
રાકાય : ન્યારે નાના સુધારાથી આખો ગ્રશ્ન પતી ગયો એસ 
માનવામાં આવે, અથવા ન્તયારે અખંડ 
કસોટી સુધારાની દિશા છોડી બીજી ભૂલભરેલી 
દિશા ગ્રહણુ કરવામાં આવે જેથી આખરે 
બમણે માર્ગ કાપવાનો થાય-ત્યારે સિદ્ધાન્તનો ત્યાગ થાય છે. પણુ 
જ્યારે સુધારક મોટા સુધારાની દિશામાં સતત સયતોા રહી નાતે 
સુધારા સ્વીકારી લેવાની તક માત્ર સાધી લે, ત્યારે એ યોગ્ય 
છૂટછાટ અથવા આપલે કરે છે. 


૨૦૮ 


સત્યમય જીવન 


કે એ સિદ્ધાન્તને સ્વીકરાવવા માટે “ મારે! પ્રાણુ નનમીનગોરીમાં 
મૂક્યો! છે,” તે જ સત્યાગ્રહી છે એમ કહી શકાય. 


$ અંતમાં, ગાંધીજીની શિખામણુ કફ્રીથી ઉતારી આ લાંખે! 
સત્યનિણીયની ચાવી નિબંધ પૂરે! કરું ષુંઃ 


“આજ જે કોયડા આપણી સામે આવી ઊભે છે, તેમાં 
આપણે સત્યનું પાલન કરીએ તો કઠણુ અવસરે.માં શું કરવું એની 
ખખર આપણુતે એની મેળે ષડી રહેશે. . 


* આમ જે એક માસ 
પણુ કરશે તેને તુરત પોતામાં થયેલે 


ફેરફાર સપણ દેખાશે. ” 


લલ ચગ 
ક તનપ્નકઃલ રે; ૩ 
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